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Casopis Mezinárodní školy 
Zlatého Kříže s Růží 
Lectorium Rosicrucianum 


Časopis Pentagram chce čtenáře upozornit na 
novou dobu, která započala ve vývoji lidstva. 
Pentagram byl za všech časů symbolem 

znovuzrozeného člověka, nového člověka. 
Je však také symbolem universa a jeho 
věčného bytí, v němž se projevuje Boží plán. 
Symbol však obdrží smysl jen tehdy, je-li 
uskutečněn v životě. Teprve tehdy, když 
člověk uskutečňuje pentagram ve svém 
mikrokosmu, ve svém malém světě, teprve 
pak vstoupil na stezku transfigurace. 
Časopis Pentagram vyzývá čtenáře, 
aby do této nové doby vstoupili uskutečněním 
vnitřní, duchovní revoluce. 


Pentagram 


Číslo 4/2015 


Nečinnosť nie je nič pre Rosekruciánov. Ich 
prianie je, byť schopnými urobiť niečo pre 
ludstvo takým spósobom, že mnoho ludí sa 
stretne spolu v škole Ružového Kríža. Toto je 
inteligentné vnímanie skutočnosti, že iniciatívy 
na priležitostnej a individuálnej úrovní nemóžu 
posunůť záplavu ničivých udalostí v živote 

a v spoločnosti, pretože sa musí stať niečo iné. 

Ludia kričia: „vojna — nikdy viac!“ — ale nikdy 
nebol váčší vojnový priemysel, sprevádzaný 
tořkým bezohladným násilím. 

Ludia hovoria: zdravšie jedlo — lebo v roku 
2030 bude mať viac než 350 miliónov ludí dia- 
betes... 

Čo teda robí škola Rosekruciánov? 

Premýšťajů o: zjednotení sa — sústredení. 
Premýšťajů o: pozdvihnutí vedomia na zákla- 
de harmonizácie svojho vnůtra. 

Táto harmónia bytia sa týka rovnováhy 
medzi vyspelými individualitami a radiáciou 
prijatej duše. 

Spájanie sa znamená sformovanie nádoby 
a majáka ako nejakej parabolickej antény. 

Sústredenie lůčov svetla pochádzajůceho 
z nového prostredia života, ktoré je mierom — 
mierom, ktorý svet prežiaruje, a preto je prí- 
stupné všetkým. 


Pohlad na Bazilej. Drevoryti- 

na z ruky Michela Wolgemu- 

ta a Wilhelma Pleydenwurffa, 

z Schedel Weltchronik, strana 
243v/244r (Kroniky Norinber- 

gu), 1493. 
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GNOSTICKÉ ÚVAHY O SKUTOČNOM MIERI 


Čo presahuje myse! 


V čase, keď sa vojna zdá byť viac ako inokedy prítomná všade okolo 

nás, výzva k mieru je takmer zbytočná. A predsa, aby bolo možné žiť 

v mieri, je potrebné, aby sme boli schopní rozpoznať pravů podstatu 

nášho pola existencie a [udskej bytosti. Potom sa javí, že kolízie a voj- 
ny sa dejů vo svete, ktorý nesie dualitu ako svoju základnů charakte- 
ristiku. Nie je divné, alebo dokonca výsmechom, konfrontovať modernů 
verejnosť dvadsiateho prvého storočia s vyhlásením ako: „Blahosla- 

vení pokojní, lebo ich budú volať Božími deťmi.“? 


J. van Rijckenborgh 


ohřadom na tůto blaženosť sa 

musíme opáť oslobodiť od vy- 
tvárania obvyklých myšlienkových 
foriem. Nie je pravdou, že slovo „mier“ 
vzťahuje naše myšlienky na tie aspek- 


c 


ty mieru a pokoja, ktoré poznáme, 
milujeme a hladáme v tomto svete? 
Nie sů mier a pokoj najviac cenené 
pojmy v sužovanom svete, akým je 
ten náš, v ktorom všetci udia tůžia 
po trvalom mieri? A nebol by taký 
mier, so všetkými jeho dosledkami, 
stavom požehnanma pre všetkých? 

A nie sú naše srdcia horiace mod- 
litbami za ukončenie všadepritomného 
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a stále hroziaceho násilia? O Bože, 
daj nám pokoj!“ To by bolo požehna- 
nie! 

Tvárou v tvár hrozbe tretiemu ce- 
losvetovému požiaru, je táto blaženosť 
velmi blízka našim srdciam: „Blaho- 
slavení pokojní, lebo ich budů volať 
Božími deťmi.“ Ak existuje jedna 
citácia Biblie, ktorů pochopíme, tak 
Je to určite táto. 

A predsa vás duchovná škola v tej- 
to súvislosti musí zbaviť ilúzie, pre- 
tože vedomá blaženosť sa netýka 
horizontálnej roviny. Týka sa mieru, 
ktorý je vám doteraz neznámy, ktorý 


Jan van Rijckenborgh a Catharose de Petri sú zaklada- 
telmi Duchovnej Školy Zlatého Ružokríža. V tejto škole 
vysvetlujú, objasňujú a žijú, svojím vlastným príkladom, 
cestu k oslobodeniu duše každým možným spósobom za 
použitia povodných textov univerzálneho učenia ako 
základ pre ich prácu. 


l k 
s. bř 
Picassova štylizovaná holubica sa stala logom všetkých strán, ktoré sa usilujú o svetový 
mier. V priebehu rokov nakreslil desiatky variácií tohto symbolu. 
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nevlastníte, ktorý Fudstvo ako celok 
nikdy doteraz nevlastnilo. Ani by ste 
s1 to nevedeli predstaviť, a to aj v prí- 
pade, že hrubá sila a strašná hrozba 
násilia by ustůpili normálnejším pod- 
mienkam — iba ak ... idete dlhou 
cestou. 

Mier v tomto pripade nemá dia- 
lektický charakter; ak ho vlastníte, 
nikdy nemóže byť stratený a nič ho 
nemóže narušiť. To, čo tu máme na 
mysli, je mier Boha, popísaný Pav- 
lom v týchto slovách: „„A pokoj Boží, 
ktorý prevyšuje všetok rozum, uchrá- 
ni vaše srdcia a vaše mysle v Ježišovi 
Kristovi.“ Je to o mieri, ktorý nemo- 
žeme pochopiť našim biologickým 
vedomím, vedomím žiakov, ktorých 
pozornosť je nasmerovaná na Kázanie 
na hore. Jeho vlastníctvo umožňuje 
žiakovi prekonať všetky dialektické 
okolnosti; mier, ktorý je rozpoznaný 
a zahfňajůci všetko, dokonca najbru- 
Keď sa starší a zasvátenci stretli, 
zdravili sa navzájom: „Pokoj vám!“ 
A týmto oslovením nemali na mysli: 
„Ukončite hádky, nech vládne mier,“ 
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ale so všetkým kůzlom duše, ktoré 
mali k dispozícii sa spájali v pokoji 
Božom, ktorý prevyšuje všetok ro- 


zum. „Boh je náš mier,“ ako zasvá- 
tený žiak vyznáva. Myslite predo- 
všetkým na slová Krista prenášaných 
k nám v Jánovi 14/27: „Pokoj vám 
zanechávam, svoj pokoj vám dávam; 
nie ako svet dáva, ja vám dávam.“ 

V týchto slovách nachádzame 
potvrdenie nášho naliehania, že mier 
uvádzaný v Kristových mystériách 
nemá nič spoločné s mierom, ktorý 
jedného dňa móžu dosiahnuť antago- 
nistické sily; akokolvek slávny, ako- 
kolvek žiaduci može byť takýto po- 
zemský mier. Je preto nevyhnutné 
oslobodiť sa od všetkých pozemských 
záležitostí a povzniesť sa nad nimi, 
a tak pochopiť mier, ktorý presahuje 
všetok rozum. 

Ako je to možné, nie je to para- 
dox? Móže človek pochopiť niečo, 


čo presahuje jeho vlastné chápa- 
nie? 

Skutočne je možné, a dokonca 
nevyhnutné, aby sa žiak povzniesol 
nad svoje intelektuálne mozgové ve- 
domie. To, čo sme zvyknutí nazývať 
naša mysel, je v skutočnosti schop- 
nosť porozumenia, mentálne pochope- 
nie biologického vedomna, ja-vedomia. 
Táto mysef móže byť, vzhladom na 
pozemské normy, velmi kultivovaná 
a schopná dosiahnuť velké veci, ale 
to nie je v žiadnom pripade oslobodzu- 
júce a može to byť absolútnou pre- 
kážkou duchovného rozvoja. Avšak, 
našim zámerom nie je zbaviť sa bio- 
logického vedomia. 

Ale musíme si uvedomiť, že oby- 
čajná mysel je len jedným článkom 
v trojnásobnom reťazci. Ludská by- 
tosť má skutočne tri mentálne ohnis- 
kové miesta, z ktorých dve sú úplne 
latentné pre drvivů váčšinu ludí. 


Takýto mier je stavom rovnováhy medzi bož- 
skou ideou a človekom, ktorý žije v súlade 
s touto myšlienkou. 


Je to mysel ducha, 
mysel duše 
a mysel tela. 

Vo vyhlásení, že človek sa musí 
naučiť myslieť srdcom, starí mystici 
odkazovali na mysef duše. A keď 
učitel hovorí svojim žiakom, že mu- 
sla poznať pokoj, ktorý prevyšuje ich 
myseť, aby mohli byť nazývaní pra- 
vými Božími deťmi, upozorňuje na 
duchovnů mysel. Duchovná mysel 
zažíva myšlienku; myself duše oživu- 
je a ožaruje myšlienku; biologická 
mysel ju uskutoční. Ak sa chcete stať 
dobrým architektom v službách vel- 
kého tvorcu, musíme slůžiť procesu 
prekonania itelektu, nie pokladaním 
ho za zbytočnosť, ale využívať ho 
správným spósobom. Keď sů tri 
ohniská mysle aktívne v jednom 
reťazci správným spoósobom, žiak 
plní tri funkcie spojené v jednej čin- 
nosti: jedna je architekt, teda tvorca 
myšlienky; druhá je dozorca, animá- 
tor vyžarujůci myšlienku; tretia spo- 
ločník, alebo činitel realizujůci ná- 
pad. Akonáhle sa pracovník, alebo 
žiak, povznesie nad intelektuálne 


Čo presahuje mysel 
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zameranie, položil základ pre ich 
výstavbu správným spósobom. 

Ak je stavba postavená v súlade 

s extra-mentálným plánom, akt sa 
stane okamžite prejavom duše a myš- 
lenka vyžaruje v celej svojej kráse. 

Stvoritel sa ukázal prostredníc- 
tvom svojho stvorenia. Preto je zrej- 
mé, že keď je žiak vlastníkom troch 
aktívnyých ohnísk vedomia, móžu pra- 
covať smerom nadol, od myšlienky, 
ktorá je v Bohu, k akcii, a cez oslo- 
bodzujůcu činnosť móžu stůpať na- 
hor znovu k myšlienke, ktorá je Boh 
sám. 

Človek je a zostáva vo svojom 
padlom stave dieťaťom Božím, hoci 
márnotratným synom, ktorý sa stratil 
a prerušil svoj priamy vzťah s Otcom. 
Ale pretože márnotratný syn žije, za- 
kúša a pracuje skrz tri ohniskové body 
vedomia, vráti sa domov, a opáť sa 
stáva, vo velmi osobitnom zmysle, 
dieťaťom Božím. Priamy vzťah s Ot- 
com je potom obnovený; nevidia 
Boha, len ako to vyplýva z blahosla- 
venstva, „Blahoslavení čistého srd- 
ca,“ ale oni sú v Bohu; stali sa opáť 
dieťaťom Božím; vrátili sa Domov. 
Ich duch stretol Ducha Božieho. Toto 
stretnutie a podstata tohto stavu bytia 
móže byť najlepšie definovaná poj- 
mom „mier“. 

Mier, ktorý je u Boha je dokona- 
lou harmóniou, večnou krásou a dy- 
namickým spočinutím. Takýto mier 
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je stavom rovnováhy medzi božskou 
ideou a človekom, ktorý žije v súlade 
s touto myšlienkou. Neexistuje žiad- 
ny odpor, pre dieťa Boha, ktoré pri- 
pravuje svoju stavbu v spoločenstve 
s Bohom a s myšlienkou, zakůša, že 
v tejto harmónii hodnót, síl a myšlie- 
nok všetky veci spolupracujů pre jeho 
dobro. 

Teraz, pre tých, ktorí vlastnia ten- 
to mier, pre tých, ktorí sů na ceste, 
aby vlastnili tento mier, sů určené 
slová vyslovené na Hore: „Blahosla- 
vení pokojní, lebo ich budů volať 
Božími deťmi.“ A móže sa stať, že 
žiak počuje, ako by z vnůtorného 
stavu stiahnutia všetkých zmyslov, 
bratský pozdrav: „Pokoj vám.“ A spo- 
znať dókaz priatelstva a lásky. Ob- 
klopení v tejto láske, nádeji je vy- 
jadrené, že žiak može vystůpiť nad 
svoje intelektuálne obmedzenia na 
svojej ceste k duchovnému vedomiu. 

Tento pozdrav zavedie žiaka ku 
skůúsenosti sily mantry, magickej for- 
muly. S pozdravom „Pokoj vám“ 
pravý duch vzplanie do záblesku 
svetla v bežnom slova zmysle centier 
kandidáta, ako keby steny na okamih 
ustůpili, závoje spadli a ťažké mraky 
boli roztrhané. Za chvílu žiak zbadá, 
mimo priestor a čas, skutočný mier, 
ktorý je v Bohu a ku ktorému je vo- 
laný s nevýslovnou láskou. Vzneše- 
nosť tohto panstva mieru nebude mať 
konca; je večné a nezničitelné. 


Spoznávate majestát tohto blaže- 
ného pocitu, ktorý sa stane vašim, 
akonáhle sa povznesiete nad bežnů 
mysel"? 

Žiak, ktorý vidí tůto cestu — na 
ktorů bol vybraný — zakůša velmi 
osobne zamyslenia Izaiáša 9, ktoré 
sa vzťahujů nielen k historickému 
Mesiášovi, ale tiež k narodeniu 
Krista v človeku: 

„Lud, ktorý kráča v temnotách 
uzrie velké svetlo. Nad tými, ktorí 
žijů v krajine tieňa smrti, zažiari svet- 
lo. Rozmnožil si národ, ale radosť ne- 
bude velká. Ale teraz sa budů znova 
radovať v tvojej pritomnosti. Lebo 
Jarmo ich bremena, palica na ich ple- 
ciach a trstenica ich utláčatelov budů 
zlomené. Lebo uprostred hluku bitky 
a plášťa zmáčaného v krvi, žiak je 
povýšený na nové synovstvo Boha. 
Lebo syn bude nám daný. A vláda 
bude spočívať na jeho pleci. A jeho 
meno bude zázračný Radca, mocný 
Boh, večný Otec, Kmeža pokoja.“ 

„Blahoslavení pokojní, lebo ich 
budů volať Božími deťmi.“ 


„A pokoj Boží, ktorý prevyšuje 
všetok rozum, uchráni vaše srdcia 
a vaše mysle v Kristovi Ježišovi. 
Upriamte svoju mysel na všetko, 
čo je pravdivé, čo je počestné, čo je 
spravodlivé, čo je čisté, čo je milé, čo 
je chvályhodné, ak je nejaká cnosť, 
alebo chvála,“ tak hovorí Pavol. 

Ako sa má žiak naučiť zvládnuť 
všetky tieto kvality a ako má vedieť, 
čo je spravodlivé, čisté a krásne v sku- 
točnosti? 

Bude sa to učiť a spoznávať 
z toho, čo si osvojil, dostal, počul 
a videl, pretože všetko je obsiahnu- 
té v univerzálnom učení, ktoré bolo 
dané Tudstvu a ktoré zostůpilo s fud- 
stvom do híbky padlého stavu, aby 
mohlo ukázať cestu spáť do Svetla. 

Duchovná škola má, ako využi- 
teďnů silu, zákon Ježiša Krista, rov- 
nako ako filozofiu zákona, ktorý 
pomóže každej fudskej bytosti usku- 
točňovať duchovný zákon oslobo- 
denia. A tak, všetko, čo sa naučíte, 
prijmete, počujete a vidíte — uplatní- 
te! A pokoj Boží bude s vami. [] 
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O B RooOA E U S V E T A 


ČLOVEK A TVORBA MYSLENIA 


Jediný večný Stvoriteď, ktorého William Blake umiestňuje uprostred 
obrázka, prináša Trojicu, triádu — Trojjediného božského Ducha, stále 
transcendentálneho a všetko-prenikajúceho. Z jeho obklopujúceho plášťa je 
splodených sedem duchov, sedem svetov, sedem sfér hustoty, sedem kozmických 
oblastí, v nepretržitom stvorení. Stvorenie, ktoré je navždy vložené do Svetla 
a Lásky — a v ktorom stvorený, je večne priťahovaný smerom k jedinému zdroju; 
zdroju, ktorý nikdy neprestane ponúkať pránu života do 
ctižiadostivého stvorenia. 
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RECENZE KNIHY ELISE WOLFRAM 
PARACELSUS — EEN ROZENKRUISER 
(PARACELSUS — ROSIKRUCIAN) 


Paracelsus: prostředník mezi 


dvěma světy 


Člověk jako obyvatel dvou světů: přírodního a věčného, království 
Otce a Syna, staré a nové narození — to je téma Paracelsa. On, který 
byl doma v obou světech, kdo neustále hledal nové perspektivy, aby 
ukázal svým žákům cestu, jak pochopit spirituální světlo skrze hmotu. 


Elke Bussler 


= lise Wolfram (Danzig 1868-1943, 
Zeist) po sobě zanechala rozsáh- 
lé dílo, které je dodnes téměř nezná- 
mé. Když se Elise přestěhovala v roce 
1904 do Lipska, byla doslova ze dne 
na den uchvácena nově vyšlou „„Teo- 
sofií“ od Steinera a stala se nadšenou 
následovnicí pozdější antroposofie, 

a s velkou oddaností pomáhala budo- 
vat antroposofické hnutí. Když se 
hnutí později odtrhlo od Teosofické 
společnosti, její úsilí bylo zaměřeno 
na uchování křesťanského esoterismu 
Kříže s Růží!. 

Pro Wolframovou byla antroposo- 
fie v její době jediným adekvátním 
vyjádřením tajného vědění raných 
křesťanů, jmenovitě ne na bázi víry, 
ale na pochopení, jako výsledek 


zkušenosti a uvažování. Jeden z prv- 
ních představitelů tohoto nového ná- 
hledu byl Paracelsus, kterému věno- 
vala Elise dvě významné publikace. 

Pro některé čtenáře bude jméno Elise 
Wolfram známé díky jejímu komen- 
táři „„Volumen paramirum““* od Para- 
celsa. 

Avšak rok před vydáním jejího 
komentáře k Paramirum se objevila 
malá publikace: „Esoterický křesťan 
Paracelsus“ (Der esoterische Christ 
Paracelsus), která byla úvodem do 
Paracelsova díla a jeho podstaty. Tato 
do té doby nepřeložená esej je ori- 
ginální text zde uváděného vydání. 
Navíc obsahuje přílohu s texty od 
samotného Paracelsa — o astrono- 
mii, čtyřech evangeliích, vzkříšení, 
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znovuzrození a Poslední večeři, které 


tvoří hlavní část této knihy. 


„Účelem této malé knihy,“ píše Wol- 
framová, „je na základě faktů, totiž 
výpovědi samotného Hohenheima 
poukázat na esoterické křesťanství, 
které pro něho tvořilo základ duchov- 
ní práce lékaře“ Vskutku, Theophras- 
tus von Hohenheim, později známý 
pod jménem Paracelsus, byl současně 
lékařem (a tím také filosofem, astro- 
nomem a alchymistou), teologem 
a duchovním. Neobával se ani nazý- 
vat „doktorem Svatého Písma“. To 
nebylo zamýšleno jako akademická 
hodnost — on sám žádný titul z teolo- 
g1e neměl — ale spíš myšleno jako 
spirituální učitel ustanovený Kristem, 
jak on sám to nazývá: „dát vysvětlení 
a výuku, a ochránit ji proti chybám 
a bludům.“ „Takoví lékaři nejsou vy- 
školeni lidmi, aby objasňovali tyto 
záležitosti, ale jsou instruování Du- 
chem Svatým.““* 

Paracelsovy aktivity 


Svatého“ se ode- 
hrávaly samo- 
zřejmě mimo 
ustanovenou 
církev a alter- 
nativy, které se 
představovaly 


p =) 
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jako „doktora Písma 


v 16. století, byly 
jím obvykle popsány 


jako Mauerkirche (kostely z kamene). 
„Proč se díváte na kamenné chrámy, 
jako by to byl obraz Boha? Hledejte 
ho v jeho výtvorech a jeho práci! 
Nebo chcete-li ho zřít přímo, raději 
než v jeho výtvorech, podívejte se 
na písmena jeho Slova. Neste tato 
písmena ve svém srdci, potom také 
uvidíte Boha v jeho chrámu, totiž 

v lidském srdci. Jedině v tomto chrá- 
mu můžeme spatřit Boha. Chrámem 
se můžeme stát teprve potom, až 

v nás bude Kristus. Je to On sám, 
kdo přijde skrze naši oddanost a lás- 
ku k Bohu.“* 


Paracelsus nosil toto Písmo Svaté 
nepopiratelně ve svém srdci. Nejen 
jeho teologická psaní, ale také jeho 
lékařsko-přírodovědecká práce je 
plná odkazů z Bible. Ale 1 tak, může- 
me vůbec brát takového vědce vážně, 
1 když víme, že žil v 16. století, když 
vážně udává jako zdroj svých vědec- 
kých vědomostí Bibli? V tomto pří- 
padě — rozhodně ano. Paracelsus 
pokládal obsah Bible za fakta — ale 
pak musíme porozumět jazyku, ve 
kterém jsou popsána. Nikdo nemohl 


Alkahest Paracelsa. Alkahest byl 
universálním rozpouštědlem, ve 
kterém středověký alchymista mohl 
rozpustit zlato, v tom smyslu, že to 
přivedlo všechny prvky zpět k je- 
jich původu. Adolph Gottlieb, 1945, 
Museum of Fine Arts, Boston, USA. 


být vzdálenější modernímu, ploché- ve svých knihách o elementech? po- 
mu fundamentalistického výkladu psal Boha, jako by byl prvním alchy- 
než právě Paracelsus, který například mistou. Wolframová také zdůrazňuje, 
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Hledejte ho v jeho výtvorech a jeho práci! Nebo... podívejte se na 


písmena jeho Slova a neste je ve svém srdci. 


že Paracelsus byl dobře obeznámený 
s „technickými výrazy křesťanského 
esoterismu, stejně tak jako se spiri- 
tuálně-vědeckými alchymistickými 
odbornými výrazy“. 


První text Paracelsa, který je zahrnutý 
plně v této knize, tj. „Vysvětlení veš- 
keré astronomie“, poskytuje dobrý 
náhled na pohled Paracelsa na svět. 
Upozorňuje na jasné vytyčení hrani- 
ce, a současně staví most mezi pří- 
rodní a věčnou moudrostí, světem 
Otce a světem Syna. 

Tento koncept astronomie si za- 
slouží další vysvětlení, protože by 
mohl vést jednoduše k nedorozumění. 
Když Paracelsus říká, že lékař musí 
rozhodně ovládat astronomii, proto- 
že více než polovina všech nemocí 
pochází z oblohy, neznamená to, že 


Vir 


nebeská tělesa ve vnějším světě jsou 
příčinou chorob lidské bytosti. Tyto 
názory zjednodušil ve 
svém popisu „„ens 
4 astrale“ ve „Vo- 
lumen parami- 


rum“: „Hvězdy 
V nás nic ne- 
ovládají, nic 
netvoří, nic 
nezhoršují, 
nic neovlivňují: 


„o "jj i 
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jsou svobodné, jako 1 my sami jsme 
svobodní.“6 


Vždyť člověk je stále mikrokosmem, 
extraktem oblohy a všech částic, je 
řízený stejnou silou, která působí na 
hvězdy na obloze: působení planet je 
vnitřním procesem. 

Vzájemná svoboda neznamená, že 
tu není vliv nebo účinek. Naopak — 
a toto je jedinečným prohlášením 
V onom dokumentu — fato činnost je 
vzájemná: „Vnější souhvězdí odhalují 
vliv na člověka a vnitřní souhvězdí 
v člověku, stejně tak odhalují půso- 
bení ve vnějším — reálně a skutečně — 
dá se říci celkové působení jednoho 
na druhé a naopak. Co Mars je scho- 
pen dělat s námi, jsme i my schopni 
dělat s Marsem, dokud neztratíme 
naše lidské síly. Tak stojí naproti sobě 
dvě souhvězdí: lidské bytosti uplatňují 
tolik vlivu v nebesích, stejně tak jako 
nebesa v lidských bytostech.“ 


Prohlášení, které má značné důsled- 
ky jak kvůli zodpovědnosti člověka 
k planetě Zemi, tak také kvůli celé- 
mu vesmíru! V tomto kontextu může 
být astronomie popsána jako doktrí- 
na interakce mezi duchem a matérií, 
a mezi mikrokosmem a makrokos- 
mem. 


Elise Wolfram: Paracelsova osobnost 
hrála důležitou roli napříč všemi náro- 
dy Evropy, ačkoliv byla jen velmi zřídka 
pochopena, a to jen pár jedinci. Vzhle- 
dem k síle rozvinuté osobnosti mohl 


nepochopila.“ Co z toho on pochopil, 
co cítil jako své nejvnitřnější jádro, na- 
zýval svým „já“. Ai v člověku je toto 
já, toto „jsem, který jsem“, jméno ta- 
jemného Boha a jiskra světla Otce, 


přenášet duchovní poklady z minu- 
losti do 16. století: člověk, který se 
právem mohl cítit jako kněz a lékař. 


Vždy zkoumal a učil se s otevřeným 
duchovním okem, neustále pomáha- 


jící a laskavý. Chtěl předat poklady 
svých okultních vědomostí všude 

okolo sebe, duším, které byly připra- 
veny to přijmout a formou vhodnou 


velkého světla světa, Krista. Toto je 
to, co se Paracelsus snaží vtisknout 
hluboko do duší svých následovníků: 
protože od té doby, co můžeš sám 
sebe nazývat „já“, jsi dítětem velkého 
já, Logose světa... 

Pravý otec člověka, ten který ho 
živí, je ten samý, který k němu pro- 
mlouvá ústy Ježíše Krista: „Kdo ne- 


opustí svého otce a svou matku, 
nemůže být mým učedníkem.“ Po- 
zemská lidská bytost, zcela pohlcena 
svou rodinou a společenským živo- 
tem, kde hodnota jedinců se měří 
hodnotou, kterou mohou poskytnout 
svým rodinám a národu, je konfron- 
tována s duchovním člověkem, který 


pro mysl 16. století... 

Hohenheim nám připomíná, aby- 
chom neříkali: „toto přesahuje mé 
chápání“, ale nabádá nás zažehnout 
světlo, které nám umožňuje říci: „toto 
spadá do našeho chápání“. Všech- 
no má své světlo, lidská bytost také. 
„Světlo září v temnotě; a temnota ho 


Obrázek Para- 
celsa von Ho- 


Avšak celá astronomie náleží k pří- 
rodě, světlu přírody, světu Otce. Pa- 


i P henheim, ve 
racelsus toto vymezuje oproti světu věku 47 let 
Syna, toho kdo „dal člověku světlo s jeho mottem: 
věčné moudrosti, tak aby v ní mohl „Nikdo nebu- 

kat 6 — ,: de sluhou ni- 
kráčet.“ Tato dvě světla se navzájem koho jiného, 


kdo může být 
svým vlastním 
pánem.“ Níže 
zkrácená verze 
citátu z listu Ja- 
kuba, kapitola I, 
verš 17: „Každý 
dobrý dar a kaž- 
dé dokonalé obdarování“ je shůry, sestu- 
puje od Otce nebeských světel. U něho 
není proměny ani střídání světla a stínu. 
(citace: Bible, Ekumenická rada církví 

v ČSR, 1984) 


nevylučují, ale doplňují. 


Vysoké ocenění věčného světla ne- 
naznačuje žádnou neúctu k přírodě; 
naopak, právě díky přírodě můžeme 
porozumět tomu, co je nad ní. Para- 
celsus říká ve „Vzkříšení mrtvých“, 
že jsme byli hluboce uspánu, takže 
nerozumíme věcem a samotnému 
Bohu. Ale díky naší filosofii jsme, 
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hledá pochopení kosmu a chtěl by 
rozvíjet svého nesmrtelného ducha 
tak, aby v budoucnu, společně se 
svými bratry v Kristu, ukázali lidstvu 
cestu k duchu. Pozemský člověk 
pracuje v zájmu svého těla, duchov- 
ní člověk pro svou nesmrtelnou duši. 
A tato nesmrtelná duše žila dávno 
před tím, než přišla rodina, dříve než 
se objevily národy, dlouho předtím, 
než existovaly rasy. Onoho času byla 
v „Bohu“, žila kosmickou existenci: 
byla paprskem Logosu, svého Otce, 
ke kterému se navrací mezi smrtí 
a novým narozením... Tělo, které si 
esotericko-křesťanský žák tvoří skrze 
okultní práci v plně se probouzejícím 
vědomí, astrální tělo, jehož orgány 
se vyvíjejí v průběhu života na zemi 
a které se tak stane nástrojem „já“ 
pro vnímání duchovních světů — to je 
to nové stvoření, které si já buduje 
pro sebe. To je to „nesmrtelné tělo“. 
V tomto „zvláštním těle“, které se vy- 
víjí uvnitř viditelného těla, se pro za- 
svěcené otvírají duchovní světy: vidí 
svět živých a mrtvých, tuto a tu druhou 
stranu, jak na sebe vzájemně působí... 
Co je to vlastně, co lékař duše 
a těla, esoterický křesťan Paracel- 
sus, dal svým žákům? Proč se snažil 


„ačkoliv paralyzováni spánkem, po- 
řád schopni pochopit nadpřirozené na 
základě pochopení přírody. I když 
nemůžeme nadpřirozené spatřit, 

1 když je odlišné od čehokoliv, co 

Je pro nás přirozené, je nám umož- 
něno jej letmo zahlédnout. Bůh za- 
mýšlel, aby byl člověk vznešený, aby 
byl jako semeno, které má růst, to 
znamená, povznést se.“ 
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kultivovat jejich vnímání? Je to vhled 
do podobnosti mezi makrokosmem 
a mikrokosmem, vhled do vztahu 
mezi Logosem a lidským já. Tento 
vhled objasňuje pochopení vývoje 
světa a člověka, mysli a těla, pocho- 
pení hodnoty pozemského života 
a vývoj křesťanského cíle. Tento cíl 
je stvořením toho, co Paracelsus na- 
zývá „specifickým tělem Krista“, Pav- 
lem nazvaným „duchovním tělem“, 
které je nesmrtelné. Tvůrce tohoto 
nesmrtelného těla může být pouze 
zrcadlením Logosu v člověku. Po- 
zemské tělo je jen prostředkem pro 
dosažení tohoto cíle. Zatímco v něm 
žije, já se vyvine v bojovníka Logosu 
a přemožitele přírody. Transformací 
svého těla, mikrokosmu, člověk obdr- 
ží síly, které musí vytvořit nesmrtelné 
tělo, ve kterém přemůže smrt... 
Veškeré učení ze zkušeností živo- 
ta, skrze vývoj rozumu a pocitů, jsou 
nezbytná předcházející stádia pro 
školu škol, kam člověk zamíří poté, 
co jeho duše opustí dětství a bouře 
mládí v průběhu inkarnací. To je škola 
světla přírody. To je škola zasvěcení 
v Kristu. Škola, kterou Paracelsus, lé- 
kař a Rosikrucián, znal velice dobře... 


Tělo, které máme od Adama, je 
semeno, ze kterého naše vzkříšené 
tělo, které je úplně z jiného řádu, po- 
vstane. Paracelsus si dělá legraci z do- 
slovného chápání „vzkříšení v těle“: 
„Měli bychom jít k nebesům se sta- 
rým Adamem, s holou hlavou, po- 
chroumanými zády a dírami v chrupu? 
Nebo ve staré formě, ale trochu ob- 
novené? Pak by to byl pramen mládí, 


ale ne království nebes! Růže a lilie 


jsou živeny zemí a nebesy, rosou a deš- 
těm. Stejně tak my máme dvojí zdroj 
potravy: růže v nás, která je posvátná, 
je živena ze shora. Druhý zdroj nemů- 
že být popsán žádnou filosofií“ Bůh 
působí stále skrz přírodu: „Ne všechno 
ve věčnosti, ne vše v přírodě, ale každá 
věc tam, kam náleží,“ právě tak jako 
je celé lidstvo voláno, aby se podílelo 
na dovršení stvoření, a stejně tak jako 
Bůh stále ještě používá „pohanské“ 
lékaře, aby „léčili pacienty, stejně 
jako věřící lékaři.“ Protože když se 
něco „má stát, tak to musí být udělá- 
no těmi, kteří jsou toho schopní a jsou 
přítomní“"— nejlepší postoj, který za- 
nechá všechny dogmatiky mlčící. 


Bůh zamýšlel, aby byl člověk 
vznešený, aby byl jako semeno, 
které má růst, to znamená, po- 
vznést se. 


Jestli je něco viditelné nebo pro nás 
nepochopitelné, záleží na našich 
schopnostech vnímání: „Bůh proje- 
vuje své úžasné skutky a školu světla 
přírody nejen proto, abychom byli 
ohromeni a pátrali po věcech v pří- 
rodě, které naše oči nemohou vnímat, 
ačkoliv existují stejně tak jako sloup 
před slepým. Otevření očí, to je náš 
cíl. Ve světle přírody je jasně ukázá- 
no, jak se 1 ty neviditelné věci zjevují, 
jako by byly viditelné. (...) 


Věříme v dílo a musíme v něj věřit. 
Dílo nám poukazuje na to, odkud 
pochází. Když je dílo viditelné a jeho 
zdroj je viditelný, potom byste měli 
vědět, že jeho neviditelnost existuje, 
pouze pokud nevstoupíme do světla, 
které vše zviditelňuje. (...) Každá věc 
má své světlo, ve kterém může být 
spatřena. A každé světlo zviditelní 
své vlastní jevy, které se mohou zdát 
neviditelné ve světle jiném. (...) Kris- 
tus byl světlem světa, ale neviditel- 
ným, protože byl člověkem; jeho dílo 
to dokazuje. 

Ti kdo spatřili jeho dílo v Jeho svět- 
le, kráčeli ve větší záři, než mohou 
zářit všechny hvězdy na obloze. (...) 
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nazátí PNTNUIKÍ 


OVERKA OMNIA, 


A jed Bál jj smě 


if ao al 
m 


První díl Opera Omnium (sebrané spisy) od Paracelsa, vydáno 1658. 
© Evan Rosen Photography, kniha z Drexel University Archives Digital Collections, Item 4568, 
http://archives.library.drexel.edu/omeka-1.1/items/show/568 


Tak má každá věc své světlo, a ten, 
kdo nechce vidět vznešenější světlo, 
potkává neviditelné jevy před vlast- 
ním zrakem, jako velkou horu v hlu- 
boké noci.“$ 

Vskutku, ti kdo nechtěli vidět to 
vznešenější světlo, způsobili Paracel- 
sovi mnoho obtíží a pocit osamělosti 


po celý jeho život. „Fama Fraternitatis“ 


to zmiňuje takto: „Theophrastus se 
sice nestal členem našeho společen- 
ství, ale pečlivě studoval Knihu Svě- 
ta, a proto zažehl svou bystrou mysl. 
Tento muž se nebyl schopen plně roz- 
vinout také díky nepříjemnostem 
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s učenci a všeználky. V důsledku 
toho si nikdy nedokázal svobodně 
vyměňovat s ostatními své myšlenky 
o přírodě.“ 


Ano, tito vědci a všeználci cítili, že 
byl Paracelsus podivný — což v něm 
vyvolávalo povzdech: „Jak mohu ne- 
být divným pro někoho, kdo nikdy 
nekráčel na slunci?“ [| 


Elise Wolfram, Paracelsus — een Rozenkrui- 
ser. (Paracelsus — Rosikrucián) 

De Woudezel 2013. ISBN: 978-90-806875-8-5. 
Elke Bussler je překladatelkou a specializuje 


Paracelsus: Neviděl jsem žádné 
proroky ani žádné apoštoly. Ale vi- 
děl jsem jejich rukopisy, ve kterých 
je obsažena věčná moudrost. To 
mě vedlo k přesvědčení, že světlo 
přírody se sem nehodí; musím ho 
nechat být podnožkou. Proroci před- 
pověděli, co nebylo možné pro astro- 
noma. Apoštolové léčili pacienty, 
kteří byli nevyléčitelní pro lékařskou 
vědu. Astronom se přirovnával k pro- 
rokovi, stejně tak jako se doktor srov- 
nával s apoštoly. Který doktor může 
přivést mrtvé k životu? Který astro- 
nom může mluvit, jak mluvil David? 
Lékařská věda je omylná, apošto- 
lové nebyli; astronomové se mýlí, 
proroci ne. To je pouze to, co jsem 
měl na mysli: nás smrtelníky, ve 
světle přírody, v protikladu k moud- 
rosti Boha, který je nade vším. 


se na překlad a vydávání knih od Paracelsa 
a o Paracelsovi: www.woudezel.nl 
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nibus et fructibus guatuor elemento- 
rum and De Meteoris, ein Buch in 10 


Paracelsus: Kristus učil věčné 
moudrosti, která se týkala duše. 
Když věrný obraz Boha vstoupí 

do říše jeho Stvořitele, pak je lo- 
gické, že nižší moudrost je opuště- 
na a vyšší přijata. Ale i přes to, že 
píšu v této knize jako pohan, i když 
jsem křesťan, tak i pohan může za- 
žít potěšení v Otci a jít ve světle pří- 
rody, bez touhy být proti Synu, jako 
Otec sám není proti Synu. A přesto, 
moudrost Krista předčí veškerou 
moudrost přírody. Musím také při- 
znat, že prorok mluví lépe a za ho- 
dinu předá více pravdy než všich- 
ni astronomové dohromady a že 
apoštol je moudřejší než všichni 
mágové. Kdo může odporovat ško- 
le, která mluví jazyky ohně? 


Kapiteln: „Liber Meteororum“, in Sámt- 
liche Werke, Abteilung I: Medizinische, 
naturwissenschaftliche und philoso- 
phische Schriften, vydal Karl Sudhoff, 
svazek XIII, Mnichov 1931. 


„ Paracelsus: Volumen medicinae Para- 


mirum de medica industria, in Sámtli- 
che Werke, vydal Karl Sudhoff, svazek I, 
str. 180. 


„ Paracelsus: Volumen medicinae Para- 


mirum, v citované pasáži, str. 232. 


„ Paracelsus: De cuasis morborum invi- 


sibilium, das ist, Von den unsichtba- 
ren Krankheiten und ihren Ursachen, 
1531/32, in Saemtliche Werke, Abtei- 
lung I, Medizinishce, naturwissen- 
schaftliche und philosophische 
Schriften, vydal Karl Sudhoff, část IX, 
str. 253-254. 


„ Paracelsus: Opus Paramirum, in Sámt- 


liche Werke, vydal Karl Sudhoff, sva- 
zek IX, str. 120. 


Paracelsus: prostředník mezi dvěma světy 17 


Rozjímání zasvěceného 


V MÉ MYSLI JSEM ZAŽIL NÁSLEDUJÍCÍ: 


1. Mé vědomí začalo svědčit o neo- 
chvějné víře v Boha. 

2.. Mé vědomí poznalo gnostickou 
spravedlnost, ke které se každý 
kandidát může povznést. 

3. Mé vědomí teď ví, že existuje gnos- 
tická Síla, která se dotýká mého 
pozemského stavu, a že mohu žít, 
pracovat a konat skrze tuto Sílu. 
Mé vědomí zažívá tuto Sílu a žije 
v úplné jistotě Její existence. 

4. Mé vědomí ví, že je to tato Síla, 
která mě může osvobodit z této 
přírody. 

5.. Ke svému úžasu jsem objevil, že 
už od mého mládí tato slavná Síla 
opravdu ve mně žila, ale byla to- 
tálně potlačena. 

6. Ano, a dokonce před tím, než jsem 
se narodil, tento osvobozující ele- 
ment už byl přítomný. Nejsem však 
Já existenčně sjednocen s esencí 
jádra mého mikrokosmu, s růží 
v srdci? 

7. Az tohoto důvodu ty, ó růže srd- 
ce, jsi mým útočištěm. 

8. Máústa by tě měla denně velebit. 
Abych si byl ještě více vědom tvé 
nádhery. 

9. Tobě přináším svoji pokornou 
modlitbu: Třebaže jsem nositel 
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10. 


II. 


obrazu, uvědomuji si, Že jsem po- 
míjivá — smrtelná bytost, jejíž 
vitalita klesá a ubývá v službě 
tobě. Neodmítej mě ve chvíli, kdy 
mé aktivní schopnosti slábnou. 
Uvědomuji si, že musím moudře 
využít každou vteřinu, protože 
staré síly podniknou všechno, 
kvůli své povaze a mé přiro- 
zenosti, aby zastavili můj růst 

a zesílily mé okovy. 

Ten, kdo nemá Boha, nemůže 
splynout s Bohem, nezná Boha. 
Z takového stavu nevědomosti 
bude vždy jiný člověk, ten, který 
Gnosi vlastní, posouzen a oslo- 
ven. Takto mě odsuzují nevědo- 
mí: „On je mezi námi, člověk 

z masa a krve. Jí, pije a spí, tak 
jak my to děláme. Ale koná od- 
lišně. Mluví o novém životě. 
Svědčí o Gnosi, která není naše 

a o které nic nevíme. Ani on ani 
my neznáme Boha. Tento Bůh 
neexistuje a tento stav života 

je přelud. A jestli ta jeho Gno- 
se opravdu existuje, pak určitě 
opustila svého služebníka. Proná- 
sledujte ho! Zatkněte ho! Protože 
on není žádný Vykupitel a podně- 
cuje nepokoje.“ 


Zasvěcenec a kněží v Chrámu Isis, Villa di Herculaneum 
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Rozjímání zasvěceného 


12. Proto píseň mého vědomí končí 
ve vrcholné touze: Ó Gnose, nád- 
herná milosti, nevzdaluj se ode 
mne. 

13. Ať se stydí! Zachraň mě, ve Tvém 
jménu. 


Není to pláč mého utrpení, ale svě- 
dectví naděje. Moje píseň vědomí 
se zrodila ze sounáležitosti. To do- 
kazuje, že kdo může zpívat tuto pí- 
seň ze své vnitřní hloubky, přivede 
svůj dvanáctinásobný nervový sys- 
tém, zdroj, který vyvěrá z vědomí, 
pod ochranou skupiny v Gnosi do 
bezpečí. 

Od posledního dne zjevení ex1s- 
tuje velká skupina osvobozených. 
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Skupina, která neopustí hledající, 
protože není zaměřená na svou vlast- 
ní spásu. Protože spása už je tady 
a vlastní zájmy v ní nemají místo. 

Tato skupina se zaměřuje na ty, 
kteří hledají osvobození. Z ní při- 
cházejí poslové, proroci a osvícenci. 
Když se hledající formují do skupiny 
a ze své vnitřní nouze nalézají cestu 
nahoru, potřebují jenom sjednotit 
svou vlastní skupinu s tímto univer- 
zálním společenstvím a zapojit se 
jako nový článek v řetězci. 

Toto univerzální společenství 
osvobozených duší bude stále záři- 
vější a nádhernější, stále mocnější 
a mohutnější. Vzestup osvobozených 
jedinců bude stále jednodušší. [| 


Žákova úvaha 


ŠKOLA A TY - TY A ŠKOLA 


S pojení se skupinou, jakou je 
Duchovní škola Zlatého Kříže 
s Růží, se záměrem překonat sebe 
sama, vyvolává pozoruhodný vnitřní 
dialog s vlastním já, při kterém jsme 
náhle konfrontování s vlastními ne- 
dostatky. 


VNITŘNÍ KONFLIKT Nejprve poci- 
ťujeme uchvacující spojení s Všeob- 
sahující Jednotou. A vskutku jsme 
pozvednuti za své vlastní hranice. To 
současně přináší pocit malosti a bez- 
významnosti. Jsme nuceni takřka 
neustále čelit sami sobě, což spouští 
nejrůznější pocity, na které naprosto 
nejsme připraveni. 

AŽ na konci dlouhého procesu 
vnitřního růstu jsme v tom všem schop- 
ni rozpoznat svoji vlastní jedinečnou 
cestu vnitřní očisty a osvobození. 

Je to vyřešení vnitřního konfliktu 
mezi tím nejvyšším božským v nás, 
které se nás dotklo, a vším ostatním 
V nás, co tím božským není, co není 
schopno božského dosáhnout, a proto 
tvoří překážku. 


USTUPUJE OSOBNOST? Zpočátku 
nás pohání naše touha po tom nejvý- 
še dosažitelném. Tato touha vyvěrá 


z hloubky našeho srdce. Ale naše 
touha může být založena pouze na 
tom, čím skutečně jsme, tedy člo- 
věkem — popisovaným často jako 
„padlým“ — osobností. 

Nejdříve stále dominuje osobnost se 
svými individuálními vlastnostmi, ač- 
koli je jí od počátku připomínáno, že 
musí ustupovat a ubývat, aby v nás vy- 
tvořila prostor pro něco vyššího, co da- 
lece přesahuje naši osobnost a může být 
nazýváno duší. Tak se dostáváme do 
procesu transformace ve skutečně no- 
vou bytost — která je zcela bez omezení. 

Toto však není snadné uskutečnit 
v každodenním životě. 

Může se objevit celá škála vzorců 
chování, které v mnohém připomínají 
období dospívání, takže se může zdát, 
že se osobnost vrací do původního 
stavu. 

Může nám proto v našem zápolení 
velmi pomoci, když si vzpomeneme 
na napětí a konflikty naší vyvíjející se 
osobnosti během dětství a dospívání: 
nejprve jsme jako malé děti, kdy nám 
vládnou naši rodiče ve svých mateř- 
ských a otcovských rolích, později 
jako dospívající, kdy bojujeme o osvo- 
bození z rodičovské nadvlády během 
období puberty. 
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Ve „východní bráně“ se objevuje Slunce, bytost nesouměřitelné krásy a síly, 


nesená sedmi duchy. Je to Světlo, život a ohnisko vědomí našeho kosmu — brána 
ke spirituální sféře života původního člověka, který je jeho absolutním 
a neměnným obrazem — jak nahoře, tak dole. 
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hodné slovo ... a na 


a nec 


zklamání. 


Posléze dospějeme v nezávislou 
a autonomní osobnost, která je nyní 
na oplátku schopná převzít zodpo- 
vědnost za výchovu nových osob- 
ností. 

Jde o to najít rovnováhu mezi po- 
třebou závislosti a nutností nezávis- 
losti. Osobnost je pak schopná vydat 
svědectví svým bližním, poskytnout 
jim ujištění, bezpečí, vedení a pomoc 
směřující k jejich vlastní životní ne- 
závislosti. 

Být připraven pro stezku osvobo- 
zení vyžaduje intenzivní touhu po 
spáse, ale také zralou a mentálně 
dospělou osobnost, jejíž životní zku- 
šenosti jsou schopné zajistit rozvoj 
duše. 


SKUTEČNÁ SEBEAUTORITA? Otáz- 
ka zní: Kdo může skutečně vyhovět 
obrazu dospělého zralého člověka? 
Který jedinec je dostatečně samo- 
statný, tak aby byl schopen nezávisle 


j protiklad 


na vnějších okolnostech provést sku- 
tečně svobodnou volbu a vést život 
autonomním způsobem? 

Kdo zná sám sebe natolik dobře, 
aby měl o sobě správnou představu, 
aby znal svůj potenciál i svá omezení, 
aby věděl, co mu život může nabíd- 
nout a co ne? Vždyť toto je ideální, 
dospělý člověk, který je pozván, aby 
skutečně šel stezkou osvobození, 
stezkou sebepřekonání. 

Realita však ukazuje, že i když 
je osobnost emocionálně i mentálně 
plně vyvinutá, opravdová autonomní 
sebeautorita a sebeaktivita nejsou 
zpočátku vždy nadosah. Jak často 
zdání klame? 

Nejsme navzdory nejušlechtilej- 
ším snahám často stále jako malé ne- 
dospělé děti či jako primitivní lidé se 
vše převládajícím sebezáchovným in- 
stinktem“? 

Ba co víc, nejsme stále jen velmi 
individualističtí a sebestřední? 
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VYMEZENÍ OSOBNÍ SFÉRY Uvnitř 
této zcela komplexní a chaotické rea- 
lity, kde máme plnou svobodu rozho- 
dování, jsme konfrontováni s mož- 
ností sebepředání. Rozvoj nového 
duchovního člověka je však zjevně 
příliš často naší přírodní osobností 
špatně pochopen a vtažen do její sféry. 

Jsme postaveni před tuto novou 
a zcela jinou dimenzi, které často ne- 
vědomě odporujeme, a snadno upa- 
dáme zpět do našich starých vzorců 
chování. 

V mnoha ohledech se náhle zdá, 
že v sobě rozpoznáváte to, co bychom 
dozajista považovali podle běžných 
měřítek za rysy narušené osobnosti, 
takže nic lidského nám není cizí. 


MATEŘSKÉ BEZPEČÍ Pokud jsme 
nezažili dostatek milující péče a bez- 
pečí v našem dětství, dříve než jsme 
se mohli sami o sebe starat, je docela 
možné, že nacházíme četná zranění 
v naší „přírodní“ duši. Důsledkem 
toho může být, že jako dospělí rea- 
gujeme příliš snadno na všechny na- 
bídky lásky a pozornosti, jsme snad- 
no ovlivnitelní a bez dostatku zdravé 
skepse se můžeme dostat do zajetí 
nějakého typu vášně, jakoby nikdy 
nebylo dost lidského tepla, které by 
naplnilo naši vnitřní prázdnotu. 
Proto vstup do spirituálně pracují- 
cího společenství může být pociťová- 
no jako hřejivá koupel v mateřské 
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náruči skupinových setkání. Taková- 
to hojnost je zažívána členy skupiny 
V rámci vzájemné vřelosti a porozu- 
mění. Vstřebáváme tuto milující, 
chápající atmosféru jako malé dítě, 
posiluje nás a ochraňuje nás před 
„studeným, prázdným světem tam 
venku“. 

Pozornost a milující péči, kterou 
přijímáme v takovémto prostředí, 
vnímáme jako nasměrovanou k nám 
osobně. 

Avšak ještě nejsme schopni rozli- 
šit mezi láskou lidskou, se všemi je- 
jími omezeními, a dokonalou láskou 
božskou, která je uzdravující a neo- 
sobní. 

Stačí nevhodné slovo nebo to, že 
pracovník nemá čas naslouchat naše- 
mu vzdychání a problémům, a cítíme 
se zcela odrazení. Najednou se nám 
zdá společenství chladné a necitelné. 
Počáteční nadšení se snadno obrací 
ve svůj protiklad — zklamání. 


POSLUŠNOST A SVOBODA Může 
se také stát, že se snažíme vyhovět 
požadavkům skupiny svou osobní 
poslušností. Tento rys se psycholo- 
gicky vztahuje k „„otcovskému prin- 
cípu“ v nás. Nakládáme na sebe zá- 
vazné normy, vedeme příkladný život 
a snažíme se naučit nazpaměť učení 
a teorie. Vnitřní heslo zní: „Když 
budu následovat všechna pravidla, 
budu odměněn, jinak vzbudím kritiku 


a budu potrestán.“ To se nám stává, 
obzvláště když cítíme, že nejsme 
schopni žádného zlepšení. Skláníme 
se před skupinovými zákony, stejně 
jako před obecným míněním skupiny 
0 nás. 

A jakoby se po chvíli zdálo jasné, 
že nejsme schopni následovat zákony 
nového života, upadáme do nesmír- 
ného pocitu viny, postupně stále více 
zažíváme uvěznění a nedostatek svo- 
body. Proto se snažíme osvobodit 
a setřást ze sebe břemeno, které jsme 
s1 původně sami naložili na svá vlast- 
ní ramena. 


REBELSKÉ CHOVÁNÍ Nezávislost 
a samostatnost může být snadno chyb- 
ně zaměněna za postoj: „Zvládnu 

to sám. Nikdo mi nemusí říkat, jak 
mám žít.“ 

Za naším prohlášením o vlastním 
svobodném zednářství a vnitřní svo- 
bodě stojí tvrdošíjná silná vůle, po- 
dobná chování v dospívání. Ukazuje 
se, že prozatím ještě nejsme schopni 
sami sebe dobrovolně začlenit do 
skupiny. Strach ze ztráty svobody 
rozhodování a vyhrocený individua- 
lismus nás nutí vidět strukturu skupi- 
ny jako zastaralou a konzervativní. 
Ostatní se stávají buď oponenty, se 
kterými vedeme nekonečné diskuse, 
nebo spojenci v našich snahách změ- 
nit uspořádání. Strašák ostré kritiky 
povstává proti všemu, co nemáme 


rádi, a vede nás ke karikatuře dopro- 
vázené našimi přehnanými emocemi. 
Tento postoj nás může také vést k poci- 
tu osamělosti a nerozumné sebekritiky. 

Máme pak pocit, že jsme nepocho- 
pení a odmítnutí, protože jsme někdo, 
kdo spirituálně nezapadá. 


TOUHA KONAT DOBRO Dokonce 

1 pro takzvaně dospělou osobnost 
není snadné rozpoznat léčky ega bě- 
hem procesu vnitřního růstu. Schop- 
nost zodpovědně vést druhé se může 
snadno obrátit v osobní ctižádost. 

Bereme na sebe mateřskou nebo 
otcovskou roli a jsme náchylní k vy- 
tvoření syndromu pomocníka, čímž si 
kompenzujeme buď to, že k nám byli 
v dětství ostatní příliš dominantní, 
nebo to, že jsme postrádali vzory do- 
spělého chování. Pokoušíme se pak 
ostatním dát teplo, péči a radu, kte- 
ré jsme postrádaly jako děti nebo 
které v nás byly potlačeny. To často 
vede k tomu, že zasahujeme do osob- 
ního prostoru ostatních, strkáme nos 
do věcí, po kterých nám nic není, dá- 
váme rady, o které nás nikdo nežádal 
a tak dále. Naším chováním vnucuje- 
me naši vlastní pravdu a moudrost 
všem ostatním. 

Avšak naše náhledy jsou příliš 
ovlivněny naším vlastním způsobem 
bytí, který nás zaměstnává životy ostat- 
ních, přičemž následujeme svůj smysl 
pro osobní odpovědnost za ostatní. 
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Ku S 
ZRCADLO SEBEPOZNÁNÍ V tomto 
krátkém výčtu každý velmi pravdě- 
podobně rozpozná svá vlastní úskalí. 
A výčet by mohl být mnohem delší... 

Možná jsme u sebe ještě nerozpo- 
znali žádný z těchto prvků, avšak 
když si je zachováme ve vědomí, 
může nás to stále stimulovat ke sle- 
dování vlastního chování v rámci 
skupiny a také role, kterou hrajeme 
V interakci s ostatními. Vidíme pak, 
jak se skupinové procesy objevují ve 
všech svých variantách, jak v nich 
stagnujeme a jak se navzájem až pří- 
liš podporujeme v této velké hře osob- 
nostních rolí. Nicméně je tu vždy 
možnost učit se od sebe navzájem, 
vidět ostatní jako své zrcadlo, a tak 
s1 dopomoci k získání většího sebe- 
poznání. Tímto způsobem se učíme 
překonávat všechny své osobní pře- 
kážky a posouvat se dopředu. 


ÚPLNÉ SEBEPŘEDÁNÍ Gnostic- 

ká skupina nás povzbuzuje k tomu, 
abychom nezůstávali na čistě osobní 
úrovni. To je také možné v duchovně 
duševním vývoji, který překračuje 
vývoj osobní. Když jej jednou opus- 
tíme, jsme postaveni před skutečný 
duchovní úkol, který je zakotven ve 
všezahrnujícím sebepředání. Na zákla- 
dě opravdové sebeautority, vědomého 
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vhledu a vážné touhy se stáváme 
schopnými vnímat naši osobnost 
už ne jako překážku, protože jsme 
dokázali od ní získat odstup. Tento 
paradox je možný jen tehdy, když 
jsme schopní přijmout naše osobní 
slabiny stejným způsobem, jako při- 
jímáme nedostatky ostatních, amž 
bychom se je (ostatní) pokoušeli 
změnit. 

Gnose, božské vyzařování lásky, 
zasahuje skutečnost duše, která pře- 
kračuje všechna individuální omeze- 
ní. Vzhledem k osobnosti je Gnose 
zcela a láskyplně neutrální. Nestará 
se o aspekty náležející k osobnostní 
sféře, neboť nejsou ze stejného život- 
ního pole a nikdy nebudou. 

Ten, kdo putuje v Gnosi, může 
udržovat stejnou milující neutralitu 
vůči osobnosti vlastní 1 osobnosti 
ostatních. 


VNITŘNÍ SVOBODA DUŠE Neutrali- 
ta znamená prokázat za všech okol- 
ností stejný hluboký respekt ke své 
vlastní sebeautoritě, jako 1 k sebeau- 
toritě ostatních. Totéž platí pro naše 
možnosti, omezení, zranitelnost a roz- 
díly. A především tento respekt zahr- 
nuje vnitřní svobodu, která dokazuje 
naše pochopení pro skutečnost, že 
my všichni máme svoji osobnost jako 


nezbytný nástroj, ale že jsme všich- 
ni mnohem více než to. Pouze nová 
duše může zažívat pravou svobodu 
a sebeautoritu. To se nemůže naučit 
naše osobnost, ale mohou se pouze 
vynořit, když odhalíme osobnost ve 
všech jejích aspektech a temných zó- 


nách, a dokážeme je nechat za sebou. 


Potom, co jsme příliš dlouho pu- 
tovali stezkou osvobození jenom 
s osobností, se nyní skláníme před 
sebeautoritou a svobodnou aktivitou 
nové znovuzrozené duše. 


OSVOBOZUJÍCÍ STEZKA SKUPINY 
Stezka je stezkou individuální, ale 
je také cestou pouští pro celou sku- 
pinu. Přesně tímto způsobem může 
skupina každému z nás pomáhat 
V jeho spirituálním růstu. Jako 
skupina pak můžeme jít bezpečně 
stezkou osvobození. Skupina nás po- 
vzbuzuje v sebeautoritě a svobodné 
aktivitě a dává nám čas, abychom 
k nim dorostli. 

Každá skupina sama v sobě také 
následuje stezku vnitřního vývoje 


s kolektivními osobními aspekty, kte- 
ré musí být transformovány. 

Důležité je to, zda se skupina roz- 
víjí v prostředek pro společenství spo- 
jených duší a zda se v určitý moment 
může skupinová osobnost transformo- 
vat prostřednictvím svého živého těla. 


SKUPINOVÁ TRANSFORMACE 
Proto musíme stále brát v úvahu 
zvláštnosti skupinové osobnosti. 
Mělo by se při tom postupovat 
s trpělivostí a obezřetností, protože 
vnější forma skupinové osobnosti 
mnohdy není ta samá jako esence 
skupinové duše. Je nesmírný rozdíl 
mezi konkrétní skupinou a univer- 
sálním Duchem, který se v ní může 
projevit, aby skupinu postupně trans- 
formoval. 

Také jako skupina chceme stát 
v sebepředání a jít společně v osvobo- 
zujícím světovém procesu. A to je vždy 
jak individuální, tak 1 skupinové dění. 
Je to proces, který skupina zvládne 
jen skrze aktivní jedince a nás samot- 
né spojené ve skupinové jednotě. [] 
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O talismanech 


a jediném dobrém 


Utopia: v USA a v Holandsku je vysílán televizní pořad podobný „Vel- 
kému bratru“. Patnáct lidí přijímá výzvu vybudovat z ničeho ideální 
společnost v časovém rozmezí jednoho roku. Sociální experiment, kde 
účastníci budou vytvářet úplně novou existenci. Skupina musí ustano- 
vit vše — zákony, pravidla, rovnováhu sil. Mají k dispozici pouze přístře- 
šek, neobdělaný kus půdy a několik zvířat. A telefon... 


J e teď otázkou: stane se to „ideál- 
ní společností“ nebo se to obrátí 
v chaos? Jedno je jisté: je to nová rea- 
lity show Holandska. Kamery budou 
instalovány všude na pozemku a di- 
váci, což je velká část obyvatelstva, 
budou moci vše sledovat přímými 
přenosy na internetu. Na konci roku 
dostane vítěz značnou částku peněz. 
Opravdový úspěch tohoto pro- 
jektu nebude fakticky závislý na 
výsledku účastníků, na tom co vy- 
budují a čeho dosáhnou, ale spíše 
na počtu diváků a vyvolané diskusi 
ve veřejných debatách. Zdá se, že 
„chaos“ by byl lepším výsledkem 
tohoto projektu nežli dobře uspořá- 
daná ideální společnost. V původní 
knize Utopia od humanisty Thoma- 
se Morea byl dokonalý sociální stát 
situován v „Zemi nikde“ (doslov- 
ný překlad pro Utopia je „„nikde“). 
Nedosažitelný ideál a přesto něco, 
o co bychom měli usilovat, jelikož 
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v dokonalé společnosti je zájem skupi- 
ny nadřazen nad osobním zájmem a to- 
lerance je její významnou vlastností. 
Ohledně náboženství „Země nikde“ 
píše Thomas More následující: „Ost- 
rov má rozmanitá náboženství. Ně- 
kteří obyvatelé Utopie uctívají slun- 
ce, jiní měsíc nebo některou z planet. 
Jsou 1 ti, kteří zbožňují někoho z časů 
minulých, výjimečně dobrého nebo 
slavného člověka. Ale naprostá větši- 
na je příliš chytrá a nevěří v žádného 

z těchto bohů, ale jen v jednu bož- 
skou bytost, skrytou, věčnou, ne- 
změrnou, nevysvětlitelnou, která 

V moudrosti, která je nad lidské chá- 
pání, naplňuje celý svět.“ 


Johann Valentin Andreae také napsal 
utopii: Republicae Christianopolitanae. 
Je to popis imaginárního města 
Christianopolis, kterému J. van Rij- 

ckenborgh věnoval některé úvahy, 


vr 


popisující cestu k „„vyšší realitě“. 


Obraz talismanu z období Edo, Japonsko, kolem roku 1800, inkoust na hedvábí, Take- 
zawa Korefusa 
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Poutník, který vstoupí do tohoto 
města nebo republiky, má zanechat za 
sebou vše, co není v tomto městě pa- 
třičné. Přitom ale pocítí vstup jako 
návrat domů do vibrujícího životního 
pole „„vyššího řádu“. Je to nejkratší 
cesta do „nebeského Jeruzaléma“, 
který zjevně nemá být hledán vně 
našeho já, ale uvnitř. 

Nejen v utopistické literatuře, ale 
také při skutečné stavbě nového měs- 
ta nebo čtvrti hraje přání vytvořit 
lepší společnost často důležitou roli. 
Člověk se toho snaží dosáhnout zo- 
hledněním kosmických principů při 
výstavbě. Někteří svobodní zednáři 
chtěli použít své poznání stavebního 
umění, aby vytvořili města, srovna- 
telná s plány egyptských měst a chrá- 
mů, jako například ve Washingtonu 
a Paříži. 


Ve starém Egyptě byla posvátná měs- 
ta a chrámy odrazem vyššího kosmic- 
kého řádu, tak jak je vytesáno v chrá- 
mu v Edfu: „Budu dávat pozor, aby 
délka chrámu byla dobrá, šířka přes- 
ná, všechny jeho míry podle pravi- 
del, všechny svatyně na místech, kam 
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patří, a jeho sály, aby zobrazovaly 
nebesa.“ 


Hermetické spisy pravidelně pouka- 
zují na tyto aspekty. V Kore Kosmou 
(Tabula Smaragdina od Herma Tris- 
megista) čteme například, jak síly 
shora působí dole. Tam stojí: „Celý 
svět, který leží dole, je uspořádán or- 
ganizovaně a je naplněn věcmi, které 
byly stanoveny nahoře; jelikož věci 
dole nemají schopnost uspořádat svět 
nahoře. Slabší mystéria se proto musí 
podrobit silnějším.“ 


TALISMAN V tomto bodě se dostá- 
váme k důležité části hermetického 
učení, totiž k hermetické magii. Její 
součástí je magie talismanů, která 
vysvětluje, že v našem světě může- 
me najít koncentrace objektů z nebes 
ve formě magických replik. Hermetici 
a staří Egypťané tvrdili, že některé 
předměty a také silně magnetické 
krystaly mohou být použity k ochra- 
ně nebo k dosažení vyššího náhledu; 
jako příprava k setkání nižšího a vyš- 
šího aspektu lidské osobnosti. Stejně 
tak 1 žezlo Herma je symbolem: když 


se had dostane páteří k čelu, jak vidí- 
me také na vyobrazeních faraónů, je 


vše zlé podrobeno, je stanoven nový 
řád a je dosaženo osvícení. 

V hermetickém učení, stejně jako 
v celém starém Egyptě, nacházíme 
náznaky, že města a budovy měly být 
stavěny co možno nejvíce dle obrazu 
nebes. Kopírováním této dokonalosti 
na zemi budou obyvatelé měst „jako- 
by sami od sebe“ konat „dobré věci“ 
a obdrží „moudrost“. 


Tímto způsobem se stavba stane ob- 
jektem, který se správným náhledem 
a odpovídajícím magickým zaměře- 
ním stane ohniskem kosmické ener- 
gie, skrze které je možné přiblížit se 
Gnosi. Člověk je tu nahlížen jako 
spolutvůrce, který spolu s Jediným 
Tvůrcem završuje stvoření. 

V staré egyptské „Knize o tom, co 
Je v Duat“ (také známé jako Egyptská 
kniha mrtvých) můžeme číst: „Ten, 
kdo udělá přesnou kopii těchto forem 


Hermetici a staří Egypťané tvrdili, 
že některé předměty a také silně 
magnetické krystaly mohou být 
použity k ochraně nebo k dosa- 
žení vyššího náhledu. Talisman ve 
tvaru sfingy kdysi patřil Napoleonu 
Bonapartovi, rok 1802. 


a je si toho také vědom, bude dobře 
připraveným duchem, jak na nebi, tak 
1 na zemi. Ten, kdo udělá kopii toho 
a je si toho vědom na zemi, tomu tato 
kopie bude sloužit jako magická ochra- 
na, jak na nebi, tak i na zemi.“ 


Nicméně repliky talismanů jistě ne- 
byly konečným cílem hermetických 
Egypťanů. Oni se nesnažili o ráj na 
zemi: jejich domy, dokonce paláce 
byly postaveny z hlíny a slámy, 
kdežto jejich chrámy a královské 
hrobky byly z nejtvrdšího kamene, 
nebo byly vytesány v nezničitelných 
skalách Théb. Existovalo vždy roz- 
dělení na dvě části; na nebe a zemi, 
ducha a hmotu, tělo a duši; a koneč- 
ným cílem bylo spatřit Boha Osirise, 
poznat ho a stát se jím. 

Hermes říká: „„Ten, kdo dokáže zís- 
kat znalosti těchto věcí, je schopný vy- 
tvořit přesný obraz Boha... Ale je ne- 
možné, můj synu, aby někdo, kdo ještě 
setrvává v těle, dosáhl tohoto velkého 
štěstí. Během svého života musí člo- 
věk cvičit svou duši, aby — když při- 
jde na onen svět a může Boha vidět — 
neztratila cestu, která k Bohu vede.“ 
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ROZDÍLY Musí být poznamenáno, že 
existují určité rozdíly mezi formou 
vyjádření a životními postoji herme- 
tických učitelů a starých gnostiků. 
Rozdíl může být viděn hlavně v po- 
stoji k dualismu, tj. dualitě mezi du- 
chem a hmotou. Gnosticismus vždy 
jevil určitou nevraživost k tomuto 
světu, materiálním formám a k tělu, 
kvůli jejich pomíjivosti, nevědomosti 
a nestabilitě. Zlo a zánik jsou přítom- 
né v těle a v lidstvu. Bytí v těle a pře- 
vtělení byly nahlíženy jako ponižující 
zážitek pro božskou část lidské bytosti, 
a životní pole této přírody bylo pova- 
žováno za pokleslou sféru, koncipo- 
vanou druhým tvůrcem, Demiurgem. 
Hermetici mají naopak pozitivněj- 
ší náhled na stvoření a místo člověka 
v něm. Tvrdí: „A tak Bůh stvořil člo- 
věka ze substance ducha a ze substan- 
ce těla — smícháním určitého množství 
obou substancí v správných poměrech, 
aby takto stvořená bytost mohla od- 
povídat požadavkům obou zdrojů, 
tj. aby zbožňovala a uctívala nebes- 
ké věci a zároveň se starala a řídila 
pozemské záležitosti“ 


Hermetické texty doporučují k dosa- 
žení Gnose — vnitřního poznání, in- 


tuitivního vědění „dar rozumu““. Sám 
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Asclepius říká, že božská část člově- 
ka se skládá z: „ducha, intelektu, duše 
a rozumu, které ho odlišují od ostat- 
ních bytostí, tj. dělají ho duálním, 
smrtelným a nesmrtelným.“ V du- 
chovní škole se setkáváme střídavě 

s gnostickými a hermetickými názory. 
Žáci této školy jsou také různého pů- 
vodu a mají různé názory. Podobně 

1 v každém člověku hrají tyto rozdílné 
aspekty střídavou roli. Někdy se mů- 
žeme cítit spojení více se střídmým 
nasměrováním katarského a bogo- 
milského způsobu života a projít 
vznešeným zážitkem, který nás při- 
blíží vyšší přírodě a ukáže tento pří- 
rodní řád jako svět smrti; svět proti- 
kladů, dialektiky! Ale jindy nás může 
nesmírně potěšit nový vhled, přichá- 
zející pozorováním a zkoumáním to- 
hoto životního pole. Tato příroda se 
stává školou učení a my se cítíme být 
povznesení svým uvažováním 0 pří- 
rodě, ve které se vyjadřuje náš život. 
Pak uchopíme svým rozumem něco, 
co je v podstatě mimo naši schopnost 
pochopení. Duševní vědomí! 


Velmistři se rovněž neomezovali na 

jedno ze dvou nasměrování, gnostické 
nebo hermetické. Všechna jejich díla 
vyjadřují univerzální učení, obsažené 


v obou pohledech na svět. J. van Rij- 
ckenborgh ve své knize Mystéria 


blahoslavenství píše o daru rozumu 
v kapitole „Blahoslavení jsou míru- 
milovní“: 

„Může člověk pochopit něco, co 
přesahuje jeho rozum? 

Ano, Boží dítě má vystoupat až 
nad svůj rozum. Obyčejné pochopení 
je schopnost chápání a vnímání naše- 
ho já-vědomí. Musí být jasné, že oby- 
čejný rozum je článkem v řetězci tří. 
Lidská bytost vlastní tří mentální 
ohniska, z nichž dvě jsou úplně la- 
tentní: rozum ducha, rozum duše 
a fyzickou schopnost chápání. Myš- 
lení srdcem odpovídá duševnímu ro- 
zumu. Zažívání míru, který přesahuje 
veškeré chápání, je spojeno s duchov- 
ním rozumem. Duchovní rozum zažívá 
ideu, duševní rozum oživuje a osvět- 
luje ideu a biologický rozum ji převá- 
dí v čin. 

V procesu, kdy se stává dobrým 
architektem ve službě velkého Archi- 
tekta, člověk slouží procesu přesahu- 
jícímu intelekt, ne aby ho odhodil jako 
zbytečný, ale aby ho použil správným 
způsobem.“ 

Hledající se může stát spolutvůr- 
cem velice zvláštní stavby. V tomto 
procesu může zažít skutečné spojení 


s Otcem; zažít setkání duchovního 
rozumu s Božím Duchem. A v tom- 
to setkání může znovuobjevit „mír, 
přesahující veškeré chápání“. Pak 
může být jasné, jakou sílu může vy- 
volat mantra, magická formule: „Mír 
s tebou! Blahoslavení jsou mírumi- 
lovní, neboť Ti se budou nazývat 
dětmi Božími.“ 


Co nastane pomocí této magické for- 
mule? 

Jaká duchovní idea je inspirována 
a uskutečněna? 

My se podílíme na stavbě živého 
těla, silového pole a světelného pole, 
s cílem spojit se s magnetickým po- 
lem záření Gnose. Nejsme ideální 
společnost, ale jsme především sku- 
pinová jednota na bázi nové inspira- 
ce. Stavíme své chrámy a konferenční 
místa. Všemi možnými způsoby, staří 
a mladí, se účastníme stavby všech 
aspektů, neviditelné budovy, domu 
Svatého Ducha, nového a ochranné- 
ho pole vysokých energií. Stavíme 
a udržujeme je jako spolutvůrci! 


Tak byla po značné rekonstrukci 
24. ledna 2014 znovuotevřena Nove- 
rosa. S velkým množstvím energie 
a nadšení vznikla téměř úplně nová 
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budova, jako znovuzrozený ohnivý 
pták. Jaké zvláštní místo je toto kon- 
ferenční centrum mládeže, tato oáza 
světla a radosti; místo přirozenosti ve 
stále složitějším vnějším prostředí; 
místo setkávání ve skupinové jednotě. 


K nám směřuje nové volání, k naší 
hermetické a magické schopnosti 
a zapojení pro zachování viditelné 
a neviditelné stavby, k podpoře čet- 
ných konferencí a akcí, které budou 
opět konány vícekrát ročně; mládež- 
nické a rodinné konference, veřejné 
akce, symposia. Na Noverosu může- 
me pohlížet jako na projevení nevidi- 
telného Christianopolis. A jen skrze 
naše nasazení, zaměření a odpovída- 
jící oživení se může tato projevená 
forma vyjádření školy mystérií stát 
školou, která ve svém nejhlubším 
smyslu není vzdělávacím, ale pra- 
covním společenstvím. Tak nazý- 
váme sami sebe: pracovníky; mlá- 
dežnickými pracovníky, veřejnými 
pracovníky, pracovníky center nebo 
konferenčních center. A to vše je 
v sebezapomínající službě druhým, 
která je nejkratší cestou k Bohu, jak 
nám říkají ti starší. 

Noverosa může být také viděna 
jako nový talisman, jako ochrana, 
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jako možnost udělat abstraktní kon- 
krétním, aby se „nebeské věci“ mohly 
stát zřejmými a pochopitelnými. Je 
přece možné s našimi současnými 
schopnostmi jít o krok dále než staří 
Egypťané. Je to možné použitím ab- 
straktnější části našeho rozumu při 
přípravě našeho talismanu; tak jako 
klasičtí rosikruciání viděli v Chris- 
tianu Rosenkreuzovi prototyp pů- 
vodního člověka v jeho velikosti, 
jako původní božskou bytost. Tímto 
způsobem vytvářeli konkrétní obraz 
mikrokosmu, ve kterém zažívali 
všechny síly, aktivní a konstruk- 
tivní síly makrokosmu, vesmíru. 

„Toto kompendium vesmíru jsem 
s1 zaživa udělal hrobem.“ 


Když pokračujeme v našich úvahách, 
můžeme jít o krok dál a realisticky si 
představit naši skupinovou jednotu. 
Ne už jako abstraktní myšlenku nebo 
potenciální možnost, ale jako něco 
doopravdy existující, 1 když stále se 
uskutečňující mimo nás; přesto je to 
konkrétní skutečnost, kterou můžeme 
prokázat. Skutečnost, kterou může- 
me živě zažívat a upevňovat, dokon- 
ce tímto způsobem zvětšovat. Něco, 
co můžeme a chceme vědomě ochra- 
ňovat, protože je to jednota, kterou 


společně hledáme, rozpoznáváme 

a vážíme si jí. A pokud ji už někdy 
necítíme, hledáme ji, znovu ji usku- 
tečňujeme, ano, je znovu magicky 
zapečetěna. Tato jednota, kterou se 
snažíme zažít, může být vnímána 
druhým ohniskem našeho rozumu, 
duševním rozumem. 

Když si uvědomíme, že je to mož- 
né, že jsme schopni vnímat tuto kon- 
krétní činnost skupinové jednoty, tak 
důležitou v naší škole, pak můžeme 
udělat další krok v naší abstraktní 
mentální schopnosti. 

Tak jako Marsilio Ficino pak mů- 
žeme přemýšlet o „Dobru“: „Dobro 
samotné je tvým tvůrcem, Ó duše: není 
dobré tělo nebo dobrý duch nebo dob- 
rý rozum, ale Dobro samotné. Dobro 
spoléhá jen na sebe, je věčné a leží 
mimo ohraničení všech věcí. Daruje 
ti věčný život, ať už má začátek nebo 
ne, je nekonečný. Chceš přemýšlet 
o Dobru?“ 


L 


Je to duchovní rozum, který může 
vnímat radost z tohoto Dobra; zatím- 
co duševní rozum nám může ukázat 
směr svou velkou a bezpodmíneč- 
nou touhou. Tělesný rozum je dosud 
jen služebníkem v systému, který si 
nepřeje nic jiného než Dobro. Nic 
nám nedává silnější pocit svobody 
než tato touha po Dobru. Naše přá- 
ní směřuje ke všemu, takže vidíme 
a milujeme toto Dobro ve všem a ne- 
toužíme po ničem jiném než po tom- 
to Dobru. 

Kdo může pochopit tuto živoucí 
smrt, ve které umíráním žijeme pro 
Boha, skrze které umíráme pro smrt 
a Žijeme pro život, žijíce tento život 
a vnímajíce tuto radost. 


Ó potěšení, které předčí smysly. 
Ó štěstí, které je větší, 

než může naše srdce obsáhnout. 
Ó radost, která dosahuje dál 
než náš duch. [| 


O talismanech a jediném dobrém 35 


V původním poli vývoje země se zjevuje svatý dialektický člověk, sláva a radost 
Nejvyššího. On a ona, muž a žena jsou — jedno v dvojím projevení. Jejich slovo 
je síla. William Blake je zobrazuje podle biblického příběhu, kde Adam 
pojmenovává zvířata a Eva dává jména ptákům. Adam: myslící, hloubavý, 
řídící sedm sil slunečního vesmíru, duch. 
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ROZJÍMÁNÍ O TŘECH CHRÁMECH 


Příroda — kultura — moudrost 


Existuje všeobecný názor, že civilizace vede k vzestupu lidstva. Hledání 
lepších, kvalitnějších podmínek života je člověku vrozené. Hlad a žízeň 
nutí lidi především hledat jídlo a pití. Jakmile jsou tyto základní potřeby 
splněny, chtějí lidé více. K hmotnému vlastnictví navíc usilují o kulturu, 


chtějí žít v systému bezpečných hodnot, aby si osvojili a udrželi zvyky 
a tradice. Vyhledávají spolupráci s ostatními, komunikaci, vstupují do 
systémů, obchodují, vyměňují mezi národy — de facto civilizace. 


Ť ato touha po pozvednutí je vlast- 
ní náboženství. Někde v hloubce 
srdce si každá bytost uvědomuje, že 
je Božím synem, dědicem a spoluauto- 
rem tvoření. A 1 když jsme zapomněli 
věčné počáteční principy, toto vnitřní 
vědění se přesto odráží v našem „vě- 
deckém“ pohledu moderního světa. 
Nemáme právo, dokonce povinnost 
ovládnout všechny přírodní zdroje za 
účelem přeměny v novou formu? Tak 
říkajíc přírodu zdokonalit. Pro dosa- 
žení tohoto cíle se namáháme a boju- 
jeme; tvrdě pracujeme a očekáváme 
od ostatních, že učiní totéž. 

Na druhé straně, být „civilizova- 
ný““, s veškerou zodpovědností a po- 
vinnostmi, může být vyčerpávající 
a matoucí. Až do té míry, že se někdy 
ptáme sami sebe: Neztrácíme své lid- 
ství, my civilizované bytosti? Nebyl 


K3 


„primitivní 
lidské životní podmínky silně propo- 

jeny s přírodou, tak jako je to u Abo- 
riginců v Austrálii, jako příklad míru 

a harmonie? V jejich tradici si jsou 


člověk lepší? Nejsou 


muži a ženy rovni, nemají Žádné zá- 
kazy a sociální nerovnost zde neexis- 
tuje, ani nucený vývoj ega. V tako- 
žádné tresty, neboť nikdo není oddě- 
len od utrpení druhých. Náboženství 
není nutné, neboť tyto bytosti jsou 
v hlubokém spojení s přírodou. 

V dnešní době stále mnoho lidí 
touží po této jednotě zakotvené hlu- 
boko v jejich vzpomínkách. Někdy 
je ztráta tohoto spojení s přírodou 
vnímána spíše jako pád než povzne- 
sení. (Toto téma je také rozvinuto 
v recenzi knihy Páď od Steva Taylo- 
ra v Pentagramu 4/2013, str. 1722.) 
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Vzhled výzdoby pro závěrečnou scénu Mozartovy Kouzelné Flétny, 19. století 


Vstup do třetí síně — síně Moudrosti — je zobrazen vynikajícím způso- 
bem v Mozartově Kouzelné flétně. 


38 Pentagram 4/2015 


V tomto světle je kultura diametrál- 
ně odlišná oproti přírodě. Tuto kon- 
frontaci můžeme velmi dobře vidět 
ve starém mezopotámském Eposu 
o Gilgamešovi, ve kterém Gilgameš 
ztělesňuje civilizovaného člověka, 
zatímco Enkidu primitivního. Enki- 
du, divoký muž, se stává obyvatelem 
města; Gilgameš, ten civilizovaný, 
odchází z města, aby pátral po smys- 
lu života. Na cestě k hranicím světa 
se zbavuje svých chybných názorů. 

Kdo by si představoval, že řešení 
spočívá v opětovném spojení se s pří- 
rodou, předpokládal by špatně — pri- 
mitivní muž byl již padlým člověkem! 
A to je přesný důvod jeho hledání 
kultury! 

Jaké by tedy mělo být řešení? Ješ- 
tě více civilizace? Nebo syntéza, kom- 
promis mezi přírodou a kulturou? Hlas 
ticha, přeložený H. P. Blavatskou ze 
sanskrtu v 19. století, popisuje tři síně, 
kterými musí žák mystérií projít. První 
se jmenuje „Nevědomost“; je to síň, 
kde se přírodní člověk rodí, žije a umí- 
rá. Nicméně kultivovaný člověk se 


nespokojí se sladkou nevědomostí 
první síně a brzy objeví druhou síň, 
zvanou „Učení“. Snaží se učit, roz- 
víjet své schopnosti, chce splňovat 
určité standardy a sleduje účel. Tím- 
to způsobem zažije mnoho životních 
zkušeností a ovládá stále lépe význam 
slov: „V síni Učení nalezne tvá duše 
květy života, ale pod každým květem 
je stočený had.“ 

Ten, kdo začíná chápat a získává 
vhled — nejen svým intelektem, ale 
také svým srdcem, celou svou bytostí, 
že příroda a kultura, radost a smutek, 
muž a žena, progresivní a konzervativ- 
ní, jsou všechno různé strany jedné 
mince — stává se připraveným přij- 
mout závěrečnou zkoušku ve škole 
života. To je symbolizováno vstupem 
do třetí síně, zvané „Moudrost“, která 
je vstupní branou ke zcela nové spirále 
života, té, kde „dva se stávají jedním“. 

Vstup do síně Moudrosti je znázor- 
něn originálním způsobem v Mozar- 
tově Kouzelné flétně. Tamino je kulti- 
vovaný muž. Dlouho cestoval a mnoho 
se naučil. Rozhodl se zachránit Paminu, 
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Zobrazení Gilgameše, který 
ovládl Iva, se stává královským 
symbolem mezopotámských 
králů: vláda nad královstvím 
mohla být svěřena jen těm, 
kteří vlastní sílu. 


svou milovanou a dorazí do říše Sa- 
rastra. U vchodu jsou tři brány, ne- 
může však projít tou na své pravé 
straně, branou s názvem „Rozum“, 
ani tou na své levé straně, zvanou 
„Příroda“, jen tou zbývající ve středu, 
s názvem „Moudrost“. Moudrost, to 
zní dobře, pomyslí si Tamino. „Ale 
co to přesně znamená“““ „Pokud chci 
zachránit Paminu, musím projít jed- 
nou z těchto bran. Rozhodnut, vchází 
cestou prostřední brány. Okamžitě se 
objeví kněz, dotazující se Tamina na 
účel jeho vstupu. Tamino ho ujišťuje 
o svých dobrých úmyslech (domnívá 
se, že Sarastro je černý mág, ale hlav- 
ně chce zachránit Paminu). 

Kněz, zasvěcenec mystérií Sluneč- 
ního chrámu Sarastra, vidí, že vnitřní 
bytost Tamina není vůbec v souladu 
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Reliéf v trůnním sálu paláce krále Sargo- 
na II. v Khorsabadu (713-706 př. n. I.) 


s požadavky této sféry. Ačkoliv Ta- 
mino má mnoho zkušeností a ví, co 
chce, postupně si uvědomuje, že ve 
skutečnosti neví nic: přestože vše, co 
se naučil, ho vedlo k této bráně, musí 
nyní ustoupit a začít znovu, od samé- 
ho začátku. 

Zoufalý odstupuje a v tuto chvíli 
přichází dobrá zpráva: Pamina je stále 
naživu! Přešťastný Tamino bere svou 
kouzelnou flétnu a hraje svou původ- 
ní melodii a s úžasem objevuje, že 
divoká zvířata — jeho instinkty — se 


Lev ulovený králem Ashurbanipalem v paláci Ninive, 645-635 př. n. I. Britské muzeum 
Londýn. 


zklidňují a neutralizují, přirozeně 

a bez námahy, jsou zkroceny bez ja- 
kýchkoliv pravidel a zákonů. Pak si 
uvědomuje, že je obdařen novou si- 
lou, která mu přichází na pomoc, aby 
mohl překonat mnoho těžkostí, před- 


tím než se sjednotí s Paminou — s duší. 
Pouze cestou vhledu a očištění, mimo 


představy přírody a kultury, se může 
nyní probudit moudrý člověk. Oddě- 
lení skončilo, semínko archetypu pů- 
vodního člověka vykvétá v srdci a ote- 
vírá se zcela nová dimenze. V Hlasu 


ticha se můžeme dočíst následující: 
„Nedovol, aby se tvůj „Nebeský zro- 
zenec“ ponořil do moře Máji a od- 
dělil se od univerzálního rodiče 
(DUŠE), ale nech ohnivou sílu, aby 
vstoupila do nejvnitřnější komnaty, 
komnaty Srdce a do příbytku Matky 
Světa. Potom se tato Síla musí ze 
srdce pozvednout do šesté střední 
oblasti, do místa mezi tvýma očima, 
pak se stane dechem JEDINÉ DUŠE, 
hlasem, který naplňuje vše, hlasem 
tvého Učitele. [] 
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Mapa Nezávislé Tartárie — s oblastí 
pouště Gobi. M. Bonne, 1791. 
Dole: Obrázek zachycující náladu 
z pouště Gobi. 
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Hledání toho, 
co nikdy nebylo ztraceno 


V tradici téměř všech známých národů a kultur můžeme nalézt různá 
pojetí nebe, která jsou zároveň doprovázena různými verzemi pekla, 
popisovaná názvy jako: ráj, nirvána, Šambala, věčná loviště atd. Jsou 
to jen zbožná přání? Sen? Je vůbec možné snít o něčem, co neexistuje? 


= ojem „existence“ je v praxi často 
vyjadřován termíny mentálního 
nebo smyslového vnímání. To, co ob- 
vykle popisujeme jako ráj, se bohužel 
nedá zařadit pod toto označení. S tro- 
chou představivosti si však můžeme 
vytvořit podobné asociace. Dokáže- 
me si představit ostrov zalitý sluncem 
s ve větru se pohybujícími palmami, 
lagunu pod azurovou oblohou, slun- 
cem prozářenou krajinu, nádherné 
květiny, čerstvé ovoce na dosah ruky. 
Pro někoho jiného to zase může být 
365 letních nedělí v roce nebo místo 
bez zámků a klíčů. Jednoduše řečeno: 
Toto jsou námi vytvořené vzdušné 
zámky. Ale je to pravda? Nebo to pou- 
ze odráží šedou realitu okolo nás? Za- 
jímavá otázka, které se však nemůžeme 
jednoduše přiblížit, aniž bychom se 
vyvarovali nebezpečných spekulací. 

Existuje mnoho literatury zabý- 
vající se těmito ráji. Někdy jsou po- 
pisovány neurčitě, jindy jsou jasně 
formulované s pokusem navodit ur- 
čitý dojem nebo obraz. 
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Proseto přes jemné síto, nezůstává 
V tom příliš mnoho reality. Nanejvýš 
se objevuje něco, co můžeme nazvat 
„aktivní ticho“. Ba dokonce, nenachá- 
zí se to ani někde, ani nikde, týká se 
to spíše „stavu vědomí“, jak se tak 
říká. Faktem je, že někdy bývá ráj 
geograficky vymezen, např. v oblas- 
ti mezi Tigridem a Eufratem na Blíz- 
kém východě nebo v oblasti Šambaly 
V poušti Gobi. Ale zanechme polemik 
a zaměřme naši pozornost směrem do 
nitra. 

Jestliže tato „říše divů“ — ať už to 
budeme jakkoli interpretovat — není 
něco, není to ani tady, ani tam, není 
to v minulosti ani v současnosti — pak 
tam ve skutečnosti nemůže být ani 
uvnitř, ani vně. Potom otázka: „Byl 
jsem kdysi vykázán z ráje, jak tam 
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Satelitní snímek té samé oblasti 
v poušti Gobi jako na straně 42 


zase mohu vstoupit?“ je už dále zby- 
tečná. Nebo to může být také tak, že 
se nacházíme „někde“ (uvnitř), odkud 
jsme nikam (ven) neodešli. Ale v tom- 
to případě, kde se potom nacházíme 
tady a teď? Kde chceme být? „Tady 
a teď“ jsou souřadnice časoprostoru 
naší osobnosti, dolní aspekt, a aby- 
chom byli upřímní, toto „podsvětí“ 
nám toho může mnoho nabídnout. 

Všechny suroviny, částice prvků 
a možnosti tohoto světa jsou k dispo- 
zici pro vybudování našeho pozem- 
ského nebe. Myšleno s ohledem na 
známý triptych: bohatství — moc — 
sláva; se všemi projevy zloby, závisti, 
nepřátelství a jiných otrlých principů. 
Tak mnoho domýšlivých trofejí jsme 
již drželi nad hlavou v slepé asertivitě. 
Ani to nemůže být jiné. Jestliže se už 
obrazy ráje tolik liší, stejně tak se bu- 
můžeme připustit, že v některých pří- 
padech může být výsledek stavby do- 
cela pěkný. 

Nicméně pro většinu z nich jde 
pouze o hru s černými a bílými staveb- 
ními bloky, z nichž některé jsou příliš 


velké nebo příliš malé. Stejně jako při 
stavbě vratkého domu z karet, který 
neustále padá, v okamžiku, kdy už je 
téměř postaven. Toto může skutečně 
pokračovat po dlouhou dobu, pokud 
je člověk vytrvalý. Volání z „podsvětí“ 
vždy mění svoji melodii... dokud ne- 
poznáte všechny tyto melodie srdcem 
a— přes všechna zklamání — nezaslech- 
nete nový zvuk. Nyní může být pře- 
zkoumána nová škála způsobů, od 
egoismu k altruismu. Ale to může po- 
kračovat v absurdním kruhovém pohy- 
bu s jediným ziskem, který může vést 
vaši bytost do vyšších vibrací tak, 

že konečně můžete reagovat na hlas 
„vyššího světa“. Vyššího ve smyslu: 
paprsek z reálného světa, který může 
odhalit pravdu před vnitřním okem. 
A stane se zřejmé: ráj nikdy nebyl 
ztracen! My jsme ho pouze vyměnili 
za náhražku. Nic se nemusí budovat — 
už to existuje. Nemusíme nikam ces- 
tovat. Vždycky jsme tam byli, proto- 
že si ho neustále nosíme s sebou. 


„Aniž bych opustil dům, znám 
cesty do ráje,“ říká čínské přísloví. 
Na nic dalšího není třeba se ptát — 
všechno už vlastníte. 

V úžasu a s velkým soucitem po- 
zorujete ve světě utrpení a pozorujete 
své bližní, jak zuřivě hledají v zemi 
poklad, protože zapomněli na perlu 
ve svém vlastním srdci. Tento soucit 
je opravdová pomoc pro mnohé, aby 
jim pomohl objevit zářící Světlo v je- 
jich vlastní bytosti. 

To pak rozkvete v naplnění naše- 
ho života, cestu, která nám odhalí 
pravý ráj. 

Není to ani idylické místo, ani 
tropická pláž. Je to pracovní místo, 
kde my sami můžeme otevřít vchod — 
bez hranic, bez kladů a záporů — 

a toto připravené pole bude potom 
přenášet Světlo. Radostná služba 
lidstvu vycházející z nového život- 
ního postoje, který je shrnut v Pavlo- 
vých, dobře známých, slovech: „Ne 
já, ale Kristus ve mně.“ [| 
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Eva: moudrost, ta která dává život, udržuje a přijímá. Něco z této kosmické 
dvojjednoty, Adam a Eva, obklopí každou lidskou bytost jako majestátní 


původní duchovní obraz, objímající ji ve věčné lásce... 
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ROZPRÁVKA Z MJANMARSKA (BARMY) 


Miesto stretnutia 


a nevyhnutná sol 


Tento príbeh je o miestach stretnutia v medzi'udských vzťahoch. Myš- 
lienka zhromaždiska ako miesta, kde sa ludia stretávali, pochádza zo 

starovekého Grécka, kde každé mesto malo centrálne námestie, ktoré 
sa nazývalo agóra. Na tomto námestí sa usporadúvali rózne slávnosti, 
zhromaždenia a trhy. Toto miesto bolo prístupné každému, bez akého- 


kolvek obmedzenia. 


K eď sa stretnů Fudia, komuniká- 
cia prebieha nielen prostredníc- 
tvom hovoreného slova, ale aj cez 
žiarenie, ktoré každý vyžaruje. Preto 
je doležité, aby sa [udia sami pova- 
žovali za priklad. To je skutočne 
možné len vtedy, ak sů pripravený 
slúžiť, ako ten Druhý, ktorý je v nich, 
a ako ďalší vo svete, kde jednota, 
zodpovednosť a čistá orientácia slú- 
žia ako smernice. 


STRETNUTIE Ak to, čo sme vyššie 
povedali, tvori základy našich vzťahov, 
potom sa obraz toho Druhého v nás 
móže rozvinůť. Do tej miery, do akej 
sa oddáme tomu Druhému, sa jeho 
praobraz v nás stane žiarivejším. Keď 
máme pre neho dostatok vnůtorného 
priestoru, pokoja a ticha, potom aj náš 
blížny dokáže tento prvotný prameň 


v sebe rozpoznat. Len na pokojnej 
hladine móžeme zretelne rozpoznať 
svoj obraz. Proces spoznania si vy- 
žaduje určitů atmosféru: prázdnotu, 
ktorů predsa len už vyplňuje Druhý. 

Takto sa v tomto bode stretnutia 
začína dialóg, v ktorom sme rovnako 
otvorení voči svetu aj tomu Druhému, 
ktorý je v nás. Týmto spósobom sa 
človek dostane k čoraz hlbšiemu po- 
znaniu. Móže sa v nás vynoriť otáz- 
ka, čo je nutné k tomu, aby sme našli 
tento bod stretnutia? Čo sa tam ude- 
je? Čo tam človek so sebou ponesie? 
Odpoveď nato nám svojráznymi sym- 
bolmi dá nasledujůci príbeh z Mjan- 
marska. 


POKRMY HODNÉ KRÁLA V jednej 
ďalekej krajine žil král, ktorý mal 


troch synov. Chcel, aby všetci traja 
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boli můdri a odvážní. Preto král najal 
najlepších majstrov, aby ich naučili 
zaobchádzať s mečom a kopijou a na- 
vyše do svojej ríše povolal najmůd- 
rejších Fudí, aby ich naučili můdrosti. 
Po niekoťkých mesiacoch chcel král 
vidieť, čo sa synovia naučili. Na svoj 
dvor pozval najchrabrejších bojovní- 
kov, aby zápolili s bratmi. Ale traja 
bratia ahko zdolali všetkých bojov- 
níkov. Vtedy král riekol: „Moji milo- 
vaní synovia, už len o tom sa chcem 
presvedčiť, že ste nielen chrabrí a sil- 
ní, ale aj múdri. 
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MŮDROSŤ SOLI Potom za prítom- 
nosti ministrov kládol krá? mnoho 


otázok, na ktoré bratia správne odpo- 
vedali. „Dám Vám už poslednů otáz- 
ku,“ riekol král. „Ktorý pokrm je 
hoden krála?“ Dvaja starší synovia 
vymenovali najchutnejšie jedlá a král 
bol velmi spokojný. „„A čo ty?“ Opý- 
tal sa král najmladšieho syna. „Každé 
jedlo, ak je posolené, je hodné krála. 
Hoci aj velmi jednoduché,“ odpove- 
dal syn. „Čože?“ skríkol nahnevane 
král. „Ako sa opovažuješ ma urážať 
pred ministrami?“ 


VYHNANSTVO Královič pokojne od- 
povedal: „Veď iba pravdu hovorím 
veličenstvo.“ Král bol celý bez seba. 
Zavolal stráže a rozkázal im: „Vyveď- 
te ho z paláca a odveďte ho ďaleko 
za hranice mojej ríše! Nikdy viac ho 
už nechcem vidieť!“ 

A tak sa aj stalo, že najmladšicho 
princa vyhnali z královstva. Sedem 
dní a sedem noci šiel na koni s krá- 
Fovskou strážou, až došli do velkého 
lesa, ktorý bol už v druhom kráfov- 
stve. Tam mu stráž vzala koňa a ne- 
chala ho samého. 


RAZENIE CESTY DOMOV Královič 
sa pokůsil vysekať si mečom cestu 
cez hustý porast a hoci zovšadial 
počul vrčanie a rev divých zvierat, 
pokračoval v klčovaní. Už ho nohy 
boleli a ústa mal vyprahnuté, ale ve- 
del, že je nebezpečné si oddýchnuť 
v lese, keď prichádzala temná noc. 
Práve, keď to chcel už vzdať, v dia- 
ke medzi stromami zbadal slabý lůč 
svetla, ktorý vychádzal z malej cha- 
lůpky. Z posledných síl sa k nej do- 
vliekol. V chalupe bývala starenka, 
ktorá mu riekla: „Nesužuj sa syn mj. 
Máj dom je aj tvojim domom. Budem 
šťastná, ak budem tvojou matkou!“ 


SMRŤ PANOVNÍKA KRAJINY, DO KTO- 


REJ BOL VYHNANÝ Tak ostal princ 
u starenky. Každé ráno nosil vodu 
a dokial tá začala vrieť, chodieval 


do lesa zberať palivové drevo. Keď 
drevo vyschlo, predal ho v blízkom 
meste na trhu. Z utřžených peňazí 
potom kúpil pšenicu a sol, aby mohli 
napiecť chlieb. 

Po rokoch si kráfovič postupne 
zvykol na nový život. Keď jeden deň 
opátť prišiel do mesta s nákladom pa- 
livového dreva, práve niekto udrel na 
gong, aby upůtal na seba pozornosť 
Fudí. „Dáva sa na známosť — hlásal 
posol, — že zomrel král. Zlatý vták 
Hintha zvolí nového krála. Každý 
nech ihneď pride pred palác!“ Dav 
sa zvedavo zhromažďoval pred krá- 
Fovským palácom. Aj princ-drevoru- 
bač tam išiel a bokom od davu čakal, 
čo sa bude diať. 


KRÁLOVIČ SA STÁVA NOVÝM KRÁ- 
LOM V obloku paláca sa zjavil mi- 
nister a v rukách držal klietku so 
zlatým vtákom. Prihovoril sa k zhro- 
maždenému davu: „Ten sa stane no- 
vým králom, na koho si sadne zlatý 
vták.“ Otvoril klietku, z ktorej vták 
vyletel. Vzniesol sa vysoko a opísal 
velký kruh nad námestím a sadol si 
na plece princa-drevorubača. Len čo 
to Fudia zbadali, nahnevane kričali, 
že oni nechců drevorubača za krála. 
Vtedy znovu dali zlatého vtáka do 
klietky a opátovne ho z nej vypusti- 
li na slobodu. A hla, vták si znova 
sadol na plece drevorubača! Na vel- 
ký údiv davu aj tretí krát si sadol vták 
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na drevorubačovo plece. Vtedy už 
Fuďom neostávalo nič inšie, ako pri- 


Jať princa-drevorubača za svojho no- 
vého krála. 

Ako prvé si mladý král dal do 
paláca doviesť svoju náhradnů mat- 
ku a dal jej najkrajšiu izbu v paláci. 
Svojmu fudu vládol můdro a spra- 
vodlivo a čoskoro si ho celý fud za- 
miloval. 


STRETNUTIE KRÁLA SO SVOJIM 
OTCOM Jedného dňa si nový král 
pozval svojho otca, kráfa susedného 
královstva bez toho, aby mu povedal, 
kto v skutočnosti je. Na počesť krá- 
Fovského hosťa dal pripraviť velko- 
lepů hostinu, ale do jedál na jeho 
prikaz nedali soť. Kráť sa sklamal 

v jedlách, ktoré síce vyzerali honos- 
ne, ale nemali chuť. Až teraz si po 
prvýkrát uvedomil, prečo je doležitá 
sol. V tej chvíli spoznal svojho syna 
a pýtal od neho odpustenie. Mladý 
král panoval ešte mnoho rokov a po 
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smrti svojho otca sa stal kráfom 
oboch královstiev. 


VŠEOBECNE PLATNÝ MÝTUS V roz- 
povedanom pribehu je množstvo uni- 
verzálných znakov, s ktorými sa kaž- 
dý móže stretnůť a ktoré móže každý 
podla seba spracovať. Odpoveď do- 
stane aj na tie tri otázky, ktoré sme 
položili na začiatok príbehu: Čo je 
podmienkou toho, aby sme našli 
miesto stretnutia? Čo sa tam udeje? 
Čo si tam máme so sebou doniesť? 


SOL Už sme spomínali, že jediná 
doležitá vec, ktorů potrebujeme v ži- 
vote, je „so[“, ktorá nás spája s pó- 
vodným životom. Pochopenie tejto 
skutočnosti, že so je nielenže nena- 
hraditefná, ale aj najjednoduchšiu 
vec robí „cennou“, je kráfovičovým 
poznaním, kvóli ktorému sa starý 
král nahneval. V pribehu starý král 
symbolizuje sily tohto sveta. Tie sily 
vypudia všetko to, čo je pre nich 


Viac ako páťsto nádherných gla- 

zovaných terakotových kachličiek 
s vyobrazením príbehov zo života 
Budhu zdobia pagodu Mingalaze- 
di („Požehnaná Stúpa“) v Bagane 
(1277 - 1287). 


cudzie. Preto musí kráfovič opustiť 
ich ríšu. V skutočnosti vznikne trhlina 
medzi prírodným životom tohto sveta 
a královským synom, a preto musí blů- 
diť temným a nevfůdným lesom sám, 
držiac v ruke meč rozpoznania. 


MŮDROSŤ A JEDNODUCHOSŤ Princ 
sa prerůbe lesom vlastného vnútra, 
ktorý je naplnený róznou divou zve- 
rou, teda: tůžbou, starými obavami 

a samotou — to všetko ožije. Preto 
tak trpí, lebo jeho ludského stavu sa 
dotkne božské odhalujúce a zdrvujúů- 
ce žiarenie. Vytrvalou usilovnosťou 
ale dosiahne starenkinu chalůpku, 
čiže: ochranný vplyv jeho králov- 
ského póvodu a skutočný ciel jeho 
cesty chránia princa. Zasiahla ho 
trojnásobne účinná sila, ktorá je zá- 
roveň rozlamujúca, ochraňujúca, 

ale aj dynamizujúca a obnovujúůca. 
V tmavom lese ho slabý lůč svetla 
vedie k starenkinej chalůpke, to jest: 
k můdrosti a jednoduchosti. 


VHODNÉ PALIVOVÉ DREVO Rúba- 
nie dreva je práca, ktorá si vyžaduje 
velků pozornosť. Královič sa naučí 
byť vnůtorne pozorný a svojim vnůt- 
rom pozoruje celý svet, svoje pocity, 
myšlienky a prejavy svojej vole. Pro- 
stredníctvom toho sa v ňom zrodí po- 
chopenie a láska, čiže pripraví drevo 
pre oheň. Drevo musí byť úplne suché, 
aby bolo vhodné pre oheň, a preto kaž- 
dů vlhkosť, teda každý prejav vlastnej 
vole z neho odstráni teplo, až drevo 
bude také suché ako samotný oheň. 
Vtedy sa drevo stane vhodným na 
horenie. Zmizne z neho všetok chlad 

a keď ho zasiahne teplo ohňa, začne 
horieť, teda samo sa stane plameňom 

a svetlom. Len cez odovzdanie sa 

a ochotu slůžiť sa aj my staneme 
dobrým palivovým drevom, s ktorým 
sa móže zažať božský oheň. Takto sa 
pripravuje princ k nájdeniu miesta 
stretnutia. Božské trojnásobné, dyna- 
mizujúce žiarenie začína účinkovať. 
On má len ponúknuť drevo na oheň. 


NA TRHU Čo sa teraz udeje na mieste 
stretnutia? Čo si tam so sebou prináša 
každý, kto skutočne kráča po ceste, 
človek, ktorý vlastní duševnů kvalitu, 
ozajstný hermetický človek? Takýto 
človek vo svojom vnútri denne zaží- 
va účasť na spoločenstve s Bohom. 
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Božský princíp je pre neho dóležitej- 
ší ako jeho osobnosť. Napriek tomu, 
alebo práve preto, sa plne zúčastňuje 
Fudského života. Nefubozvučné zvuky 
na trhu mu aj tak dlhodobo nedokážu 
potlačiť jeho vnůtorný hlas. Potom sa 
vyberie na trh, čiže je pripravený na 
stretnutie sa s fluďmi a so skutočnou 
všímavosťou a ochotou si ich vypo- 
čuje. Pre duševného človeka je stať sa 
darom, aký móže na ceste dostať, ale- 
bo ktorý móže aj iným dať. 


STRETNUTIE — PODSTATA DUŠE Ak 
sa naskytne príležitosť, hovorí o svo- 
jich skůsenostiach, ktoré zažil v Gnóze 
a prostredníctvom Gnózy, pretože jeho 
bytosť už tůto energiu priťahuje. Kla- 
die otázky, ktoré sa v prvom rade tý- 
kajů jeho samotného a odpoveď na ne 
mu dajů jeho životné skúsenosti. Jeho 
odpovede sa odvolávajů na vnůtornů 
ríšu pýtajúceho sa. Pobáda ludí k tomu, 
aby celý svoj život zasvátili otázkam 
o živote a hfadaním odpovedí na ne, 
aby spochybnili celý svoj doterajší 
život. Týmto spósobom sa rozpustí 
všetko to, čo je nevysvetlitelné. V prí- 
behu vidíme, že královič deň čo deň 
pride na miesto stretnutia, aby ponú- 
kol svoje drevo na oheň. A keď sa 
hřadá nový král, stiahne sa do úzadia 

a pozoruje dianie. 
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NAČÚVANIE Čo znamená skutoč- 
né načůvanie? Znamená pomoc na 
základe duševného stavu. Nie je to 
dotieravá vedomosť, ale prejavuje 
sa v otvorenom správaní. Prostred- 
níctvom nej sa nastolí pokoj v mys- 
lení a vznikne jednoduchá čistota 
V pocitoch a čistá vola. Vznikne 
jeden priestor, v ktorom prebehne 
vzostup a vo vedomí sa rozvinie 
nové pochopenie. Tento priestor 

je sůčasná prítomnosť a to je vlast- 
ne aj miesto stretnutia, ktoré spája 
každého človeka. 

Načůvanie je aj tak otvorené pre 
každého, bez akéhokolvek sůdenia. 
Kto hovorí prostredníctvom Božicho 
dotyku a zároveň je schopný počůvať, 
ten rozdeuje chlieb života. Rozlomí 
chlieb a rozdá ho. 

Je na rovnakej úrovní s tými, kto- 
rí načůvajů. Svedčí o tom, čo počuje 
Zo svojho vnútra a nie o niečom, čo 
niekedy počul, myslel si, alebo čítal. 
Žije v dnešku v živej pritomnosti. 
Nerozpráva o Duchu, ale sám sa nim 
stal. Aj my móžeme o tom podať 
svedectvo, pretože čo my vdychu- 
jeme, vdychuje aj náš blížny. Lebo 
všetko to, čo v nás Žije, je Z nás vy- 
žarované a móže byť druhými fuď- 
mi prijaté. To je tá energia, ktorá na 
pozadí našej bytosti vibruje v strede 
trhoviska. [] 


... a je znovu a znovu vyjadrovaný v dieťati, v slube, v nových príležitostiach, 


radosti existujúcich — pre tých, ktorí majú oči, ktoré móžu vidieť. 


— => 


